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எப்பொருள்‌ எத்தன்மைத்‌ தாயினும்‌ அப்பொருள்‌ 
- மெய்ப்பொருள்‌ காண்ப தறிவு. -- குறள்‌ 


1. சந்நியாசி கீதம்‌ 


துறந்தார்‌ பெருமை துணைக்கூறின்‌ வையத்து 
இறந்தாரை எண்ணிக்கொண்‌ டற்று. -- குறள்‌ 


மனவலி படைத்த மாசிலாத்‌ துறவி ! 
சுவைமலி இன்பச்‌ சுரந்தனை எழுப்புதி ! 
மகிதலக்‌ கறைஉரு வெகுதொலைக்கப்பால்‌, 
புலப்பகை வெறுக்கை புகழிவை அமைதியைக்‌ 
கலைப்பதற்‌ கென்றும்‌ தலைப்படாத்‌ தலத்தை 
அறிவுமெய்‌ என்னும்‌ அருவிக ளடனே 
பரமானந்கத்‌ திருமா நதிபாய்‌ 

வெற்புறு குகையைப்‌ பொற்புறு வனத்தைப்‌ 
பிறப்பிட மாக்கொடு சிறப்புமிக்‌ கார்ந்தே -— 
எழும்கீ தத்தை முழங்குதி நன்கு / 
ஓதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என, 1 
திடன்‌ உறு நெஞ்சத்‌ தடல்‌ மிகு துறவி ! 
இறுக்கிடு தளைகளை நொறுக்குதி. அவைதாம்‌ 
ஒள்ளிய அரும்‌ பொற்‌ றளையாயினும்சரி, 
எள்ளிய கரும்பொற்‌ றனளையாயினும்சரி, 
சுகமுறு விருப்பும்‌ அகம்‌ வெறு வெறுப்பும்‌, 
தன்மையும்‌ நன்மை இன்மையு மாதித்‌ 
தொந்தம்‌ தாம்‌ இப்‌ பந்தத்‌ தொகுதி. 


ஞானயோக விளக்கம்‌ 


பசையொடு கழீ இயீனும்‌ கசையடி தரினும்‌ 
அடிமை அடிமை ஆகுவ னேயலால்‌, 
சற்றும்‌ சவேச்சை உற்றவன்‌ அலன்‌ அறி, 
பொற்றளை ஆயினும்‌ பற்றிப்‌ பிணிப்புழிக்‌ 
குன்றா வலிஉடைத்‌ தன்றோ? ஆதலின்‌ 
ஆங்கவை களைந்து நீங்குதல்‌ நெறியே, 
ஓதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என, 


எதற்கும்‌ அஞ்சா இயல்புடைத்‌ துறவி ! 
இடுக்கண்‌ மேன்மேல்‌ அடுக்கும்‌ பொருட்டுச்‌ 
சிமிட்டிச்‌ சிமிட்டிச்‌ சிற்றொளி காட்டி 
இட்டுச்‌ செல்லும்‌ துட்டத்‌ தீப்பேய்‌ 

அந்த காரம்‌ அடியொடு தொலத்தி ! 
வாணாள்‌ ஆசையைப்‌ பேணாதொழிகி, 

ஆ! ஆ!! அதுவே ஜீவாத்மாவைப்‌ 

புரபி ஜாம்‌ புகரபி மரணம்‌” 

என்னும்‌ இவற்றிற்‌ கீர்த்துச்‌ செல்லும்‌ 
தான்‌ அடங்‌ கொருவன்‌ தான்‌ அடக்குவன்‌ எலாம்‌ 
ஈதறிந்‌ தென்றும்‌ இடங்கொடா திருத்தி ! 
ஓதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என. 


அஞ்சுதல்‌ அறியா நெஞ்சநற்‌ றுறவி ! 

எவன்‌ விதைப்பவனே அவன்‌ அறுப்பவனே / 
காரணம்‌ உளவேல்‌ காரியமும்‌ உள. 

நன்மை விதைத்தவன்‌ நன்மை அறுப்பன்‌. 

தீமை விதைத்தவன்‌ தீமை அறுப்பன்‌. இவ்‌ 
விதியினின்‌ றும்‌ விலக்காவார்‌ இலர்‌, 
உருப்பெற்றோர்க்‌ கெலாம்‌ உறுதளை உண்டெனப்‌ 
புகல்வர்‌ - இதனிற்‌ பொய்‌ இலை. ஆயினும்‌, 


சந்நியாசி கீதம்‌ 


காம ரூபம்‌ ஆம்‌ இவற்‌ றப்பால்‌ 
என்றும்‌ தடையற நின்றுள தான்மா. 
அதுதான்‌ நீஎன்‌ றறிய க்கடவை. 
ஓதுக நீ * ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என. 


ஒன்றினும்‌ திரியா உளம்‌ உடைத்‌ துறவி! 
பெற்றோர்‌ மக்கள்‌ உற்றோர்‌ பெண்டிர்‌ 
இத்தகை யாவும்‌ மித்தையே என்னக்‌ 
காணாதார்‌ மெய்‌ காணாதாரே. 

ஆண்‌, பெண்‌ இல்லா ஆன்மா வானது 
மாவர்க்கே தந்‌ைத 2? எவர்க்கே மைந்தன்‌ 2 
எவர்க்கே பகை அது ? எவர்க்கே உறவது? 
யாவற்‌ றுள்ளும்‌ யாவுமாய்‌ அவ்‌ 

ஒன்றே உளதஃ தன்றி மற்‌ நிலையால்‌. 
அதுதான்‌ நீ என்றறியக்‌ கடவை 

ஓதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என. 


சலியா மனத்து வலியார்‌ துறவி ! 

ஒன்றே உளதவ்‌ ஒன்றும்‌ என்றும்‌ 

தன்‌ வயத்துவமாய்த்‌ தான்‌ இருப்பதுவே. 
யாவையும்‌ உணர்ந்த தாவிலாத்தனிமை 
தரம ரூபம்‌ ஆம்‌ இவை இல்லது. 

களங்கம்‌ இன்றி விளங்கும்‌ பொருள்‌ அது. 
இவ்வெளி மயக்கெலாம்‌ அவ்வொரு பொருட்கண்‌ 
உளதே ஆகும்‌, பளகறு லோகக்‌ 
காட்சியாகவும்‌, சாட்சி யாகவும்‌ 

ஆன்மா ஆகவும்‌, அப்பொருள்‌ தோன்றும்‌. 
அதுதான்‌ நீ என்‌ றறியக்‌ கடவை. 

ஒதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌ ” என. 


ள்‌ 


ஞானயோக விளக்கம்‌ 


ஸாகஸம்‌ மிகுந்த யூக சந்நியாஸி ! 
இவ்வுலகேனும்‌ அவ்வுலகேனும்‌ 

ஈயாச்‌ சவேச்சை எங்கே தேடுவை 

ஏடு கோயிலிற்‌ றேடுதல்‌ வீணே. 

நின்கரமே கான்‌ நின்னை மேன்மேல்‌ 
ஈர்த்துச்‌ செல்லும்‌. இரும்‌ பாசத்தைப்‌ 
பற்றிய தால்‌௮ப்‌ பற்றினை உதறுக. 

புந்தி மயங்கிச்‌ சிந்தை மாழ்கலை, 

ஓதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என. 

சாற்றற்‌ கருமன ஆற்றல்‌ சால்‌ துறவி! 
“பொங்கும்‌ மங்களம்‌ எங்கும்‌ தங்கு, 
இன்னா வேண்டாம்‌ என்னால்‌ உயிர்க்கே. 
உயர்ந்தோர்‌ மாட்டும்‌ இழிந்தோர்‌ மாட்டும்‌ 
யாவற்‌ றுள்ளும்‌ மேவியோன்‌ யானே, 
இம்மையும்‌ அம்மையும்‌ வெம்மைகூர்நரகும்‌ 
மண்ணும்‌ வீண்ணும்‌ எண்ணும்‌ நலமும்‌ 
தீதும்‌ வேண்டிலன்‌'' எனஓதி, அவ்வணமே 
உறுதளை அனைத்தும்‌ அறவொழித்திடுக. 
ஓதுக நீ * ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌' என. 
உறுதிகொள்‌ உள்ளத்‌ தொருபெருந்‌ துறவி ! 
இந்தச்‌ சடலம்‌ இங்‌ கெவ்வா ரக 

ஆம்‌ போம்‌ என்னா ஆய்ந்திடல்‌ ஒழிக, 
அதற்குள வேலையை அது முடித்திடுக, 
கர்ம வெள்ளத்தின்‌ கதி அது செல்க, 

ஏய நன்மாலை வேயினும்‌ அதன்‌ மேல்‌ 

மன விருப்பெய்தி மகிழவும்‌ வேண்டாம்‌, 
யாக்கையை ஒருவன்‌ தாக்கி உதைப்பினும்‌ 
கோப தாபம்‌ கொள்ளவும்‌ வேண்டாம்‌. 
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புகழ்கின்றோனும்‌, புகழ்‌ உறுவோனும்‌ 
இகழ்கின்றோனும்‌ இகழ்‌ உறுவோனும்‌ 
ஏஏகனே அன்றி அகேகரோ 2 அலரால்‌ 
இகழ்ச்சி புகழ்ச்சிகள்‌ எண்ணில்‌ ஒன்றேஎனத்‌ 
தேறி உணர்ந்தே ஆறுதல்‌ அடைக, 

ஓதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என. ட்ச 
தைரியம்‌ மிகுந்த செயிரறு துறவி! 

காமம்‌ புகழ்‌ பொருள்‌ தாமுள இடத்து 

வாய்மை எந்‌ நாளும்‌ வரமாட்டாது. 

மாதரை மனைவியாய்‌ மதிப்பவன்‌ எவனும்‌ 
பூரணத்துவம்‌ உறக்‌ காரணமே இலை. 

தினை அளவேனும்‌ தனதெனக்கொள்வோன்‌, 
சினமெனும்‌ களையிற்‌ சிக்குவோன்‌, இவர்கள்‌ 

மாயை என்னும்‌ வாயிற்‌ கடவார்‌. 

ஆதலின்‌ இவற்றை அறவொழித்திடுக. 

ஒதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என. 10 
திறம்பெறு நெஞ்சத்‌ தறம்பெறு துறவி ! 

உறைவிடம்‌ எதுவும்‌ உனக்கென வேண்டாம்‌ 

நின்னைக்‌ கொள்ளும்‌ வீடெது? நேய! 

விசும்பே கூரை, பசும்புல்‌ படுக்கை, 

தற்செய லாகத்‌ தான்‌ கிடைப்பதுவே 

உண்டி ஆகும்‌. அவ்உண்டி நன்றாக 

அட்டிருப்பினும்‌, அது கெட்டிருப்பினும்‌ எணேல்‌. 
அன்ன பானியமெதும்‌ தன்‌ இயல்‌ புணர்ந்த 

மன்னிய தூயனை மாசுறுத்‌ தாதே. 

ஓடிப்‌ புரளும்‌ ஒரு ஈதிபோல 

என்றும்‌ சுவேச்சை ஒன்றி இருத்தி. 

ஓதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என. 11 


ஞானயோக விளக்கம்‌ 


உரனுடை உள்ளத்‌ தொருபெரும்‌ துறவி / 

ஆனமெய்ப்‌ பொருளை அறிபவர்‌ சிலரே, 

ஏனையோர்‌ நின்னை இழிப்பர்‌ வெறுப்பர்‌, 

மேலோய்‌ / அதை ஓர்‌ காலும்‌ கருதேல்‌, 

இஷ்டப்‌ படிஎங்‌ கெங்குமே நீ 

எய்தும்‌ இன்பமும்‌ நைதரு துன்பமும்‌ 

எண்ணா தேகி அன்னோர்‌ போர்த்த 

மாயை என்னும்‌ மாயிருள்‌ நீக்குதி. 

ஓதுக நீ “ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என, 12 


புலப்பகை வெல்‌ மனப்‌ பலப்பெருந்‌ துறவி ! 

கர்ம பந்தம்‌ கழியும்‌ மட்டும்‌ 

ஒவ்வொரு நாளும்‌ இவ்விதம்‌ முயன்று 

சேதநன்‌ தன்னைத்‌ தீதுறு தளையின்‌ 

நின்றும்‌ விடுக்குதி, என்றும்‌ பிறப்பிலை. 

“ நானும்‌” “ நீயும்‌” நரரும்‌ சுரருமில்‌; 

யான்‌ ' என்பதுவே யாவும்‌; யாவும்‌ 

யானே; அதுவே தான்‌ ஆரந்தம்‌, 

அதுதான்‌ நீ என்‌ றறியக்‌ கடவை, 

ஓதுக நீ “ ஓம்‌ தத்‌ ஸத்‌ ஓம்‌” என, 72 


2. ஞானவாழ்க்கையின்‌ அவசியம்‌ 


அன்‌ றறிவா மென்னாது அறஞ்செய்க மற்றது 

பொன்றுங்கால்‌ போன்றாத்‌ துணை. _ குறள்‌ 

மானுடவர்க்கத்தின்‌ முன்னேற்றத்துக்குத்‌ தூண்டு 
கோலாயிருக்கிற சக்திகள்‌ பல சர்வகாலமும்‌ வேலை செய்து 
வருகின்றன. அத்தகைய சக்திகளுள்‌ சமய அனுஷ்டானம்‌ 
என்பது மிக மிக வலிவு வாய்ந்தது, பண்டைக்‌ காலத்தில்‌ 
இருந்ததுபோன்று இக்காலத்திலும்‌ அதற்கு ஆதிக்கம்‌ மிக 
உண்டு. சமுதாய அமைப்புகள்‌ அனைத்துக்கும்‌ அடிப்படை 
யாக ஏதேனும்‌ ஒருவிதத்தில்‌ அது உறுதி பெற்றிருக்கிறது. 
மாந்தர்க்கிடையில்‌ ஒற்றுமையை வளர்ப்பதற்குச்‌ சமயம்‌ 
உதவி புரிந்திருப்பது போன்று வேறு எந்த இயக்கமும்‌ 
இதுவரையில்‌ புரிந்ததில்லை. ஒரே நாட்டில்‌ வசிப்பவர்கள்‌, 
ஒரே இனத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌, ஒரே குடும்பத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவர்கள்‌ ஆகிய இவை போன்றவைகள்‌ உண்டு 
பண்ணுகின்ற ஒற்றுமையைவீட மிகப்‌ பலத்த ஒற்றுமையை 
மதப்‌ பற்றானது மக்களுக்கிடையில்‌ உண்டுபண்ணியிருப்‌ 
பதை நாம்‌ கண்கூடாகக்‌ கண்டு வருகிறோம்‌, ஒரே குலம்‌ 
அல்லது கோத்திரத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்க்கிடையிலோ அல்‌ 
லது சொந்த சகோதரர்க்கிடையிலோ உண்டாகிற ஒற்று 
மையைவிட ஒரே தெய்வத்தை வணங்குபவர்க்கிடையீல்‌ 
உள்ள ஒற்றுமையானது உயர்ந்தது ஆகிறது, ஒரே மதத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ ஒருவர்க்கொருவர்‌ உறுதுணையாயிருக்‌ 
கின்றனர்‌, வல்லமை வாய்ந்த இத்தகைய சமயத்துக்குப்‌ 
பிறப்பிடம்‌ யாது என்பதைப்‌ பலர்‌ ஆராய்ச்சி செய்திருக்‌ 
கின்றனர்‌. சமுதாயத்தின்கண்‌ கிலைபெற்றுள்ள புராதன 
மான மதங்களெல்லாம்‌ பெருமையொன்று கொண்டாடுகின்‌ 
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றன. அதாவது அம்மதங்களை மானுடர்‌ யாரும்‌ ஏற்படுத்த 
வில்லையாம்‌. கேர்‌ தெய்வத்திடத்திருக்தே அவைகள்‌ மக்க 
ளுக்குக்‌ கிடைத்தனவாம்‌. 


சமயங்கள்‌ தோன்றியதற்கு ஏதுவான இரண்டு 
கொள்கைகள்‌ ஈவீன கல்வீமான்களுக்கிடையில்‌ அங்கீகாரம்‌ 
பெற்றுள்ளன. காலம்‌ சென்ற முன்னோர்களை வணங்குதலி 
லிருந்து சமயம்‌ உருவெடுப்பதாயிற்று என்கின்றனர்‌ ஒரு 
சாரார்‌. இயற்கையிலுள்ள சக்திகளை தேவதைகளாகக்‌ 
கருதுவதினின்று மதக்கொள்கை உருவெடுத்தது என்று 
மற்றொரு சாரார்‌ எண்ணி வருகின்றனர்‌. மாண்டு போன 
முன்னோர்களை ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொள்ள மாந்தர்‌ 
விரும்புகின்றனர்‌. உடல்‌ அழிந்துபட்டுப்போன பின்பும்‌ 
அவர்கள்‌ வேறு ஒரு நிலையில்‌ வாழ்ந்திருக்கின்றனர்‌ என்று 
இவ்வுலகில்‌ உள்ள உற்றார்‌ நம்பி வருகின்றனர்‌. இறந்தவர்‌ 
களுக்காகவென்று அவர்கள்‌ உணவு படைப்பதும்‌ உண்டு. 
தேவதைகள்‌ போன்று அவர்களை ஒரு விதத்தில்‌ வணங்கு 
வதும்‌ உண்டு, அத்தகைய வழிபாட்டினின்று சமயம்‌ என்‌ 
பது தோன்றுவதாயிற்று, எகிப்து, பாபிலோனியா, சீனா 
முதலிய நாடுகளில்‌ உள்ள பழைய மதக்கோட்பாடுகளை 
ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ இவ்வுண்மை விளங்கும்‌. அதாவது 
பீதிர்க்களே வணங்குவதினின்றுதான்‌ சமயம்‌ தோன்றுவ 
தாயிற்று. மனிதனுடைய சொரூபத்தில்‌ இரண்டு பிரதிகள்‌ 
இருக்கின்றனவென்று எகிப்து நாட்டுப்‌ பூர்வீக மாந்தர்‌ 
எண்ணி வந்தனர்‌. உடலும்‌ அந்த உடல்‌ போன்றதொரு 
சூக்ஷ்ம வடிவும்‌ இருந்தனவென்பது அவர்கள்‌ நம்பிக்கை. 
மனிதன்‌ ஒருவன்‌ மரித்துவிடுங்காலை அவனுடைய கூக்ஷ்ம 
சொருபம்‌ உடலை விட்டு விலகிக்கொள்கிறது என்றாலும்‌ 
அது உயிர்‌ வாழ்ந்திருக்கிறதாம்‌. ஆனால்‌ இங்குப்‌ பிரேத 
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மாய்ப்போன பூதவுடல்‌ உருவழியாதிருக்குமளவே அதன்‌ 
மற்றைய சூக்ஷ்மசொருபம்‌ ஜீவித்திருக்கிறது; பிரேதத்தை 
அழித்து விட்டால்‌ மற்ற பிரதியும்‌ அழிந்துபட்டுப்‌ போகிறது 
என்பது அவர்கள்‌ கொள்கை. இக்காரணத்தை முன்‌ 
னிட்டே எகிப்து நாட்டார்‌ சவத்தைப்‌ பாதுகாக்க அதி 
தனைவித யத்தனங்கள்‌ எடுத்துக்கொண்டனர்‌. அதற்காக 
வென்று பெரிய பெரிய கோபுரங்கள்‌ கட்டுவித்து அவை 
களினுள்‌ சவங்களைப்‌ பாதுகாத்து வைத்தனர்‌. இந்த 
சவத்தில்‌ "உள்ள அவயவங்களில்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்றுக்குப்‌ 
பழுது ஏற்படுமானால்‌, மறைந்திருக்கும்‌ மற்றைய வடிவத்‌ 
துக்கும்‌ அதே பழுது வந்துவிடுமாம்‌, பிதிர்‌ வணக்கத்தி 
னின்றே இக்கொள்கை வடிவெடுத்தது என்பது வெளிப்‌ 
படை. பாபிலோன்‌ காட்டவரும்‌ இத்தகைய இரட்டை 
சொருபங்களில்‌ நம்பிக்கை வைத்திருந்தனர்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ 
களிடத்துச்‌ சிறிது கருத்து வேற்றுமையும்‌ இருந்தது. அதா 
வது தேகத்தைவிட்டுப்‌ பிரிந்ததும்‌ சூக்ஷ்ம வடிவத்துக்கு 
அன்பைப்பற்றிய உணர்வெல்லாம்‌ அறவே மறைந்துபோகிற 
தாம்‌. அதற்கு அன்னபானம்‌அளிக்கவேண்டுமென் றும்‌, இன்‌ 
னும்‌ வேறு விதங்களில்‌ அதற்கு உதவிபுரிய வேண்டுமென்‌ 
லும்‌ மற்ற மக்களை அது பயமுறுத்தி வந்ததாம்‌, தன்சொந்த 
மனைவி மக்களிடத்துங்கூட அது அன்பை இழந்துவிட்ட 
தாம்‌, பிதிர்க்களைப்‌ போற்றும்‌ பாங்கு பண்டைக்காலத்து 
ஹிந்துக்களிடத்திலும்‌ இருந்து வந்திருக்கிறது. முன்‌ 
ஜோரை வணங்குதலே சீனர்களின்‌ மதத்துக்கு அடிப்படைத்‌ 
தத்துவம்‌ எனலாம்‌. பரந்து விரிந்துள்ள அந்த நாட்டினுள்‌ 
இறந்துபட்டுப்போனவரை வணங்கும்‌ கொள்கை இன்றைக்‌ 
கும்‌ வேர்‌ ஊன்றி இருக்கிறது எனலாம்‌, பிதிர்க்களைப்‌ 
போற்றும்‌ மதம்‌ ஒன்றுதான்‌ ஆங்குச்‌ செழித்து ஓங்கிவரு 
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கிறது என்று உறுதியாக இயம்பலாம்‌. ஆக, மடிந்தவரைப்‌ 
போற்றுவது மத உற்பத்திக்கு முதற்காரணம்‌ என்று 
வாதிப்பவர்களுக்கு வேண்டியவாறு ஆதாரம்‌ உலகில்‌ இருக்‌ 
கிறது என்று கூறலாம்‌. 


இனி, இயற்கை வழிபாட்டினின்று மதம்‌ உருவெடுத்‌ 
தது என்று நிரூபிக்க முயலும்‌ ஆராய்ச்சியாளர்க்கு இந்தி 
யாவிலுள்ள வேதங்களினின்று வேண்டியவாறு ஆதாரம்‌ 
கிடைக்கிறது. முன்னோரைப்‌ போற்றுவதன்‌ அறிகுறிகள்‌ 
இந்தியாவில்‌ ஏராளமாகக்‌ காணலாம்‌ எனினும்‌ மிகப்‌ 
பழைய மறைகளாகிய ரிக்வேதம்‌ போன்றவைகளில்‌ அதன்‌ 
அறிகுறிகளைச்‌ சிறிதும்‌ காணமுடியாது. ஆனால்‌ இயற்கை 
யின்‌ வணக்கத்துக்குச்‌ சான்றுகளை வேண்டியவாறு ஆங்குக்‌ 
காணலாம்‌. இயற்கைத்‌ தாய்‌ விரித்து வைத்துள்ள திரை 
களுக்கு அப்பால்‌ என்ன இருக்கிறது என்று ஆராய்ந்து 
பார்க்க அன்னவர்‌ முயற்சி செய்தார்களெனத்‌ தெரிய 
வருகிறது. சூரியோதயம்‌, அஸ்தமன வேளை, புயல்காற்று, 
மின்னல்‌, இடி, இயற்கையின்‌ வியப்புக்குரிய பேராற்றல்‌ 
கள்‌, உள்ளத்தைக்‌ கொள்ளைகொண்டுபோகும்‌ இயற்கை 
யின்‌ வனப்பு வாய்ந்த காட்சிகள்‌ ஆகிய இவை யாவும்‌ அக்‌ 
காலத்திய மாந்தரது மனதைக்‌ கவர்வனவாயின, இயற்கை 
யின்‌ மர்மத்தையும்‌, இதற்கு அப்பால்‌ ஏதேனும்‌ இருக்கு, 
மாகில்‌ அதையும்‌ அறிந்துகொள்ள அவர்கள்‌ முயன்று பார்த்‌ 
தார்கள்‌. அவர்களின்‌ முயற்சியின்‌ விளைவாகவே இயற்கை 
யின்‌ ஒவ்வொரு பகுதியும்‌ ஒவ்வொரு தேவதையாகக்‌ கருதப்‌ 
பட்டது. மித்திரன்‌, வருணன்‌, அரியமன்‌, இந்திரன்‌, 
சூரியன்‌, சோமன்‌ ஆகிய தேவதைகள்‌ இங்ஙனம்‌ உரு. 
வெடுக்கலாயினர்‌. அவர்களின்‌ ஆத்ம சொருபம்‌ எத்தகை 
யது, சரீர சொருபம்‌ எத்தகையது, லாவண்யம்‌ எத்தகை 
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யது, அதீத நிலை எத்தகையது ஆகிய விளக்கங்களெல்‌ 
லாம்‌ தோன்றுவனவாயீன, இயற்கையின்‌ பகுதிகளுக்கு 
தேவதைகள்‌ என்று பெயரிட்டு அழைத்தது ஒருபுறமிருக்க, 
அவைகளின்‌ மகிமைகளை உணர உணர அவைகளையெல்‌ 
லாம்‌ வெவ்வேறு தத்துவங்களாகவும்‌ அக்காலத்‌ திய ரிஷிகள்‌ 
பொருள்படுத்தினர்கள்‌. கிட்டத்தட்ட இதே பாங்கில்‌ 
பண்டைக்‌ காலத்து கிரேக்கர்கள்‌ தங்கள்‌ மதத்தை வளர்க்க 
லாயினர்‌, அவர்களுடைய தேவதைகளும்‌ தேவதைகளைப்‌ 
பற்றிய புராணங்களும்‌ இயற்கையினின்றே உதிப்பன 
வாயின. பண்டைக்காலத்து ஜர்மானியர்களும்‌ ஸ்காந்தநாவி 
யர்களும்‌ இம்முறையில்தான்‌ தங்கள்‌ மதங்களை வளர்த்து 
வந்தனர்‌. இவைகளை எல்லாம்‌ கணக்கில்‌ எடுத்துக்கொள்‌ 
ஞமிடத்து இயற்கை வணக்கத்தினின்று மதம்‌ வடிவெடுப்ப 
தாயிற்று என்ற கொள்கைக்கும்‌ வேண்டியவாறு ஆதாரங்‌ 
கள்‌ இருக்கின்றன. 

செத்தவரை வணங்குதல்‌, இயற்கையை வணங்குதல்‌ 
ஆகிய இவ்விரண்டு கொள்கைகளும்‌ ஒன்றோடொன்று 
முரண்‌ படுபவைகளாகத்‌ தென்படுகின்றன. ஆனால்‌ மத 
வளர்ச்சியைப்பற்றிய மூன்ருவதுகொள்கையொன்று உண்டு. 
முரண்படுகிற முந்தைய இரண்டு கொள்கைகளையும்‌ அது 
சமரசப்படுத்துகிறது. மதங்கள்‌ தோன்றி வர்திருப்பதற்கு 
இந்த மூன்றாவது கொள்கைதான்‌ உண்மையில்‌ முதற்காரண 
மாகிறது, இந்திரியங்களுக்கு வசப்பட்டுள்ள வாழ்க்கைக்‌ 
குச்‌ சில இடைஞ்சல்களும்‌ இடுக்கண்களும்‌ உண்டு, இக்‌ 
குறைகளை மீளுதற்கு மனிதன்‌ செய்யும்‌ முயற்சியே மதம்‌ 
எனப்படுகிறது. செத்தவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ உடல்‌ கூற்றைக்‌ 
கடந்தவர்கள்‌. மாண்டுபோனவர்களோடு மீண்டும்‌ இணக்‌ 
கம்‌ வைக்க முயலுதல்‌ என்பது உடலுக்கும்‌ இந்திரியங்க 
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ளுக்கும்‌ அப்பால்‌ இருப்பதை அறிய முயலுதல்‌ எனப்‌ 
பொருள்படுகிறது. தேகமும்‌ இந்திரியங்களும்‌ சேர்ந்து 
வாழ்க்கையை மட்டுப்படுத்தி வருகின்றன. ஒரு வரையறை 
யைத்‌ தாண்டுதற்கு அவைகள்‌ இடைஞ்சலாயிருக்கின்றன. 
கயிற்றில்‌ கட்டி வைத்துள்ள மாடு கயிற்றின்‌ அளவைக்கு 
அப்பால்‌ போய்‌ மேய முடியாது. இந்திரியங்கள்‌ அப்படி 
மனிதனைத்‌ தளைத்து வைத்திருக்கின்றன, மரணமடைந்த 
வர்களோ உடலை உகுத்துவிட்டார்கள்‌. மரணத்துக்கு அப்‌ 
பால்‌ மனிதனுடைய நிலையை அறியவேண்டும்‌ என்னும்‌ 
அவாவே செத்தவர்களோடு இணக்கம்‌ வைத்தல்‌ என்பதாக 
வடிவெடுக்கிறது. அதே பாங்கில்‌ இயற்கையை அற்புதமாக 
இயக்குகின்ற சக்தியின்‌ மூல அமைப்பு எத்தகையது என்‌ 
பதை அறிய விரும்புபவர்‌, அதன்‌ ஒவ்வொரு பகுதியையும்‌ 
ஒரு தேவதையாக வணங்குகின்றனர்‌. ஆக, வணங்குவது 
காலஞ்சென்ற முன்னோர்களை யானாலும்‌ சரி, இயற்கையின்‌ 
வெவ்வேறு பேரமைப்புகளை யானாலும்‌ சரி அத்தகைய வழி 
பாட்டின்‌ வாயிலாக மாந்தர்‌ இப்பிரபஞ்சத்துக்கு அப்பால்‌ 
உள்ள நிலையை அறிந்துகொள்ள விரும்புகின்றனர்‌ என்பது 
வெளியாகிறது. இந்திரியங்களுக்குப்‌ புலனாகும்‌ பிரபஞ்சத்‌ 
தைக்‌ கொண்டு மாந்தர்‌ திருப்தியடைந்திருப்பதில்லை, இவ்‌ 
வுலகம்‌ என்கிற திரையை நீக்கி இதற்கு அப்பால்‌ இருப்ப 
தைக்‌ காணவேண்டும்‌ என்னும்‌ அவாவை யாரும்‌அகற்றிவிட 
முடியாது. இந்த அவாவை நிறைவேற்ற மூயலுவதுதான்‌ 
சமயத்தின்‌ வேலை, இக்கோட்பாடு எல்லார்க்கும்‌ வெட்ட 
வெளியாகவேண்டும்‌. யுக்திக்கு ஓத்த பாங்கில்‌ இதைத்‌ 
'தெளிவுபடுத்துதற்குப்‌ பதிலாக சமய சம்பந்தமான கோட்‌ 
பாடுகளை யெல்லாம்‌ இரகசியமானவைகள்‌ என்று மறைத்து 
வைப்பது முறையன்‌ று. 
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சமய சம்பந்தமான கோட்பாடுகள்‌ தோன்றுதற்குக்‌ 
கனவு நிலையும்‌ ஒரு தூண்டுதல்‌ ஆகிறது, ஆத்மன்‌ சாகாத 
வன்‌ என்பதை சொப்பன அவஸ்தையே முதன்முதல்‌ மனித 
னுக்குப்‌ புகட்டியிருக்கலாம்‌. கனவைவிட அதிசயமான 
அவஸ்தை மனிதனிடத்து வேறு யாது உளது? கனவு, கனவு 
ஆகிய இந்த இரண்டுக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ குழந்தைகளுக்குத்‌ 
தெரியாது, மனபரிபாகம்‌ அடையாத சில முதியோர்களுக்‌ 
கும்‌ அந்த வித்தியாசம்‌ தெரியாது. சொப்பனத்தை ஆச்சரி 
யமான சம்பவம்‌ என்று சொல்லுதற்கு இடமுண்டு. ஏனென்‌ 
ரூல்‌ உடல்‌ செத்ததுபோன்று கிடக்கிறது. ஆனால்‌ மனதோ 
மிக நுட்பமான அலுவல்களையும்‌ அந்த நிலையில்‌ செய்து 
கொண்டிருக்கிறது. இந்த ஸ்தூல உடல்‌ நிரந்தரமாக 
அழிந்துபட்டுப்போன பிறகும்‌ மனது அதே பாங்கில்‌ வேலை 
செய்துகொண்டிருக்கும்‌ என்னும்‌ முடிவுக்கு மக்கள்‌ வந்தார்‌ 
களென்றால்‌ அதில்‌ வியப்பு யாது உளது? இயற்கைக்கு 
அப்பாற்பட்ட நில்‌ என்பதற்குக்‌ கனவு அனுபவம்‌ ஒரு 
விதத்தில்‌ பொருத்தமான விளக்கமாகும்‌. இன்னும்‌ 
உயர்ந்த நிலைகளை அறிந்துகொள்ளுதற்குக்‌ கனவைப்பற்றிய 
ஆராய்ச்சி பெருந்‌ துணைபுரிகிறது. ஆனால்‌ அதற்குமேல்‌ 
கனவில்‌ பயன்‌ ஒன்றுமில்லை. சொப்பன அவஸ்தையில்‌ 
மனிதன்‌ புதிய வாழ்வு பெறுபவன்‌ அல்லன்‌. ஜாக்ரதாவஸ்‌ 
தைக்கும்‌ அதற்கும்‌ தொடர்வு கிடையாது. ஜாக்ரதரவஸ்‌ 
தையில்‌ மனிதன்‌ அனுபவித்தவைகளைப்‌ பழைய பாடம்‌ 
படிப்பதுபோன்று வேறு பாங்குகளில்‌ கனவானது ஞாபகத்‌ 
துக்குக்‌ கொண்டுவருகிறது. ஜாக்கிரதாவஸ்தையும்‌ நிலைத்த 
தன்று என்பதைக்‌ கனவு தெளிவுறுத்துகிறது. அதற்கு 
மேல்‌ அதில்‌ பயன்‌ ஒன்றுமில்லை. 

கனவைப்பற்றி ஆராய்ந்தது போன்று வேறுவித 
ஆராய்ச்சிகளையும்‌ முன்னனைய முனிவர்கள்‌ செய்தார்கள்‌. 
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அத்தகைய ஆராய்ச்சிகளெல்லாம்‌ அகமுகப்பட்டவைகளா 
கவே இருந்தன. தங்களது உள்ளத்தினுள்ளேயே அவர்கள்‌ 
ஆழ்ந்து மூழ்கிப்‌ பார்த்தார்கள்‌, கனவு, கனவு ஆகியவை 
களைவிட உணர்வில்‌ உயர்ந்த நிலைககா உள்ளத்தினுள்ளே 
அவர்கள்‌ காணலானார்கள்‌. அத்தகைய அனுபவங்களைப்‌ 
பற்றியே சமயங்களெல்லாம்‌ எடுத்தோதுகின்றன. பரவச 
நிலையென்றும்‌, அருள்நிலை யென்றும்‌ அவைகளைப்பற்றி 
இயம்புவதுண்டு. சமய ஆசாரியர்களெல்லாம்‌ அத்தகைய 
பெருநிலையினுள்‌ புகுந்துள்ளார்கள்‌ என்றே பகரப்படுகிறது. 
அந்நிலையானது விழிப்புக்கும்‌ உறக்கத்துக்கும்‌ உயர்ந்தது. 
வாழ்க்கையின்‌ மேலாம்‌ உண்மைகள்‌ ஆங்குத்‌ தரிசிக்க. ப்படு 
கின்றன. நனவிலே நாம்‌ பெறுகிற உணர்விலும்‌ அது 
உயர்ந்தது, அத்தகைய அனுபவம்‌ பெற்றவர்களை ரிஷிகள்‌ 
என்று பண்டைக்‌ காலத்தவர்‌ பகர்ந்தனர்‌, உண்மையை 
தரிசித்தவன்‌ என்பது ரிஷி என்னும்‌ சொல்லுக்குப்பொருள்‌. 
இங்ஙனம்‌ மதங்கள்‌ எல்லாம்‌ உயர்ந்ததொரு வாக்கு 
மூலத்தை வெளியிட்டிருக்கின்றன. அதாவது சில வேளை 
களில்‌ மனிதனுடைய உணர்வானது இந்திரியங்களின்‌ 
எல்லைகளைத்‌ தாண்டியும்‌, பகுத்தறிவின்‌ எல்லையைத்‌ தாண்‌ 
டியும்‌ அதீத நிலைக்குப்‌ போக முடியும்‌ என்பதாம்‌. அப்‌ 
பொழுது அதற்கு மெய்ப்பொருள்‌ உணர்வு உண்டாகிறது. 
அபரோக்ஷ அனுபூதி என்பது அதுவே. அவ்வனுபவம்‌ இந்‌ 
திரியங்கள்‌ மூலமாக நுகரப்படுவதன்று, யுக்தியைக்கொண் 
டும்‌ பெறப்படுவதன்று. மதங்களுக்கெல்லாம்‌ அந்த அப 
ரோக்ஷ அனுபூதியே ஆதாரமாகிறது. அத்தகைய அனுப 
வத்தைப்‌ பெறுவது சாத்தியமாவென்று ஆக்ஷபிக்க நமக்கு 
உரிமையுண்டு. ஆயினும்‌ அவ்வனுபூதி, வாக்குக்கும்‌ மன 
துக்கும்‌ எட்டாத பெருகிலை என்பதுதான்‌ கோட்பாடு, 
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பெளதிகப்‌ பொருள்களின்‌ நடைமுறைகளை நரம்‌ கண்‌ 
கூடாக எல்லார்க்கும்‌ காட்டிக்கொடுக்கலாம்‌. ஒருவர்க்கு 
அவை கட்புலனாவது போன்று எல்லார்க்கும்‌ அவை காட்‌ 
சிக்குரியவைகள்‌. ஆனால்‌ ஞான அனுபவம்‌ அத்தகைய 
தன்று. உள்ளத்தினுள்ளே ஞானியீனல்‌ உணரப்படுவது 
மற்றவர்க்குக்‌ கட்புலனாகாது, புறக்கண்ணுக்கு அது நோக்‌ 
கரிய நோக்கு ஆகும்‌, அகக்‌ கண்ணுக்கோ அது தெள்ளறிவு 
ஆகிறது. நுணுக்கரிய நுண்ணுணர்வு என்றும்‌ அதைப்‌ 
பகரவேண்டும்‌. அதன்‌ பயன்‌ யாது என்னும்‌ கேள்வி எழ 
லாம்‌. அந்த நுண்ணுணர்விலே அண்டமனைத்தும்‌, உயி 
ரனைத்தும்‌ ஒன்று என்னும்‌ ஞானம்‌ வருகிறது. அத்தகைய 
ஞானவான்‌ உலகுக்கு எப்படிப்‌ பயன்படுகிறான்‌ என்பது 
அடுத்த கேள்வி, உண்மையில்‌ உலகுக்குப்‌ பயன்படுபவன்‌ 
அவன்‌ ஒருவனே என்பது அதற்கு விடை. மக்கள்‌ அனை 
வரும்‌ பரிபக்குவம்‌ அடைய முயலுகின்றனர்‌. பரிபக்குவம்‌ 
அடைந்துள்ள நன்மக்களை உலகில்‌ காண்பது அரிதிலும்‌ 
அரிது. மற்றும்‌ பரஞானம்‌ அடையப்பெற்றுள்ள சான்றே 
னிடத்து நலன்களையும்‌ மேன்மைகளையும்‌ வேண்டியவாறு 
காணலாம்‌, நடையுடை பாவனையில்‌, உலக மக்களிடத்து 
இணக்கம்‌ வைப்பதில்‌, நலமுடையான்‌ தீது இலான்‌ என்று 
அனுபூதி அடையப்பெற்ற ஞானியையே பகரலாம்‌, மற்ற 
வர்களை நல்வழியில்‌ நடாத்துதற்குத்‌ தன்னை அறியாமலேயே 
அவன்‌ தூண்டுகோலாகிறான்‌. மற்றொரு பேருண்மையை 
ஞானியினுடைய வாழ்க்கையினின்று விவேகிகள்‌ விரைவில்‌ 
கண்டு பிடிக்கின்றனர்‌. அதாவது மாந்தர்‌ எல்லாரும்‌ 
எல்லையில்‌ அடங்காத ஆனந்தத்தை, எல்லையில்‌ அடங்காத 
பெருவாழ்வை, எல்லையில்‌ அடங்காத சக்தியைப்‌ பெற 
விரும்புகின்றனர்‌. ஆனால்‌ அந்தக்கரணமாகிய மனதும்‌ 
புறக்கரணமாகிய இந்திரியங்களும்‌ அதற்கு உதவமாட்டா. 
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இக்‌ கருவி கரணங்கள்‌ அளவைக்கு உட்பட்டவைகள்‌. 
பூரனைந்த வாழ்வோ எல்லை மருவாத பெருநிலை. நாழி 
கொண்டு கடலை அளக்கமுடியாதது போன்று மனதாலும்‌ 
இந்திரியங்களாலும்‌ பூரணத்தை எட்ட முடியாது. இக்‌ 
கோட்பாடு விவேகிகளுக்கு விளங்குகிறது, மனதையும்‌ 
இந்திரியங்கனையும்‌ அடக்கி ஒடுக்கிவைப்பது அதற்கு உற்ற 
உபாயம்‌, கருவி கரணங்கள்‌ அடங்கத்‌ துறப்பதே எந்தத்‌ 
துறவீனும்‌ நன்று, புலனடக்கத்துக்கு அன்னியமான சன்‌ 
மார்க்கம்‌ எதுவுமில்லை. 

எல்லாம்‌ எனக்கு என்கிறது இந்கிரியங்களின்‌ வசப்‌ 
பட்டுள்ள வாழ்வு. எல்லாம்‌ அவனுக்கு என்கிறது இந்திரிய 
நிக்கிரகம்‌ செய்துள்ள வாழ்வு. சன்மார்க்கத்துக்குத்‌ திறவு 
கோல்‌ ஈண்டு உளது, சுயநலத்தை நாடுவது துன்மார்க்கம்‌. 
பரநலத்தில்‌ நாட்டம்‌ கொண்டிருந்து சுயநலத்தை மறக்‌ 
திருப்பது சன்மார்க்கம்‌, சிறியது எதிலும்‌ ஜீவாத்மா திருப்தி 
யடைந்திருக்க முடியாது, பரந்துள்ள பெரிய நிலையை 
அது நாடுகிறது. அகண்டாகாரத்தை _ அடைவதுதான்‌ 
அதன்‌ குறிக்கோள்‌. இந்திரியங்களின்‌ வாயிலாக அகண்டா 
காரத்தைப்‌ பெறமுடியாது, இந்திரியங்களில்‌ வசப்பட 
டுள்ள வாழ்வைத்‌ துறந்துவிடுதல்‌ வேண்டும்‌. அப்பொழுது 
ஜீவபோதமும்‌ விரிவடைகிறது, பரபோதம்‌ வேண்டுபவர்‌ 
ஜிவபோதத்தை விட்டுவிடுவது முற்றிலும்‌ அவசியம்‌, 
அகண்டாகாரப்‌ பரபோதம்‌ ஓங்குதற்பொருட்டுக்‌ குறுகிய 
ஜீவநிலையைத்‌ துறந்திடுக. உடல்‌ வாழ்க்கையைக்‌ கடந்து 
மேல்நோக்கிப்‌ போ என்பது இதன்‌ பொருள்‌. அப்படி 
. மேல்நோக்கிப்‌ போவது சன்மார்க்கமாம்‌, 

ஞான வாழ்க்கையில்‌ மிகைபடக்‌ கருத்தைச்‌ செலுத்த 
லாகாதென்றும்‌, நாம்‌ அப்படிச்‌ செலுத்தினால்‌ அது நமது 
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இகலோக வாழ்வை ஒருவாறு கெடுத்துவிடுமென்றும்‌ பலர்‌ 
எண்ணுகின்றனர்‌. லோகாயதர்களும்‌ சார்வாகர்களும்‌ 
இக்கொள்கையை வரம்புக்குமேல்‌ கொண்டு போயிருக்கி 
றார்கள்‌. *£இவ்வுலகை நாம்வேண்டியவாறு அனுபவிக்கலாம்‌. 
மறுமை என்பது ஒன்று இருக்குமானால்‌ அதனுள்‌ பிரவேசிக்‌ 
கும்பொழுது ஆங்குச்‌ செய்யவேண்டியதைப்பற்றிக்‌ கவனித்‌ 
துக்கொள்வோம்‌”' என்று அவர்கள்‌ இயம்புகின்றனர்‌. 
இத்தகைய கொள்கையில்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ உணமை 
யிருக்கிறது என்பதைச்‌ சற்று ஆராய்வோம்‌, ஞான வாழ்க்‌ 
கையில்‌ மிகைபட ஈடுபட்டால்‌ அது இகலோக வாழ்க்‌ 
கைக்குச்‌ சிறிது இடைஞ்சல்‌ என்பதை ஒத்துக்கொள்வோம்‌, 
ஆனால்‌ இகலோக வாழ்க்கையில்‌ நாம்‌ மிகைபட ஈடுபட்‌ 
டால்‌ ஈம்மையே நாம்‌ கெடுத்துவீடுகிறோம்‌. பிறகு, இக 
பரம்‌ இரண்டுக்கும்‌ நாம்‌ தகுதியற்றவர்‌ ஆகிறோம்‌. அது 
இதைவிடப்‌ பெரிய ஈஷ்டமல்லவா? லோகாயதன்‌ ஆகுகிற 
தற்கு ஏற்ப மனிதன்‌ கீழ்மையடைகிறான்‌. இப்பிரபஞ்ச 
வாழ்க்கையில்‌ கட்டுண்டு கிடப்பது நமது குறிக்கோள்‌ 
அல்ல. இதிலும்‌ மிக்கதொன்று நமது குறிக்கோளாயுள்ளது. 
ஞான வாழ்வினின்று நாம்‌ அப்பெருநிலையையடைகிறோம்‌. 


இயற்கையை வெல்ல முயன்று கொண்டிருப்பதுவே 
மானுட இயல்பாகும்‌. இயற்கைக்கு அகம்‌, புறம்‌ என இரு 
பகுதிகள்‌ உண்டு, நமது உடலும்‌ இவ்வுலகம்‌ யாவும்சேர்ந்து 
புறவுலகம்‌ எனப்படுகிறது. இப்புறவுலகை நடாத்தும்‌ 
விகிகள்‌ பல இருக்கின்றன. உள்ளம்‌ அல்லது மனம்‌ என்று 
சொல்லப்படுவது அகவுலகம்‌. இவ்‌ அகவுலகத்துக்குரிய 
விதிகளும்‌ உண்டு. அகவுலகமாகிய உள்ளமே புறவுலக 
மாகிய இயற்கையை ஆண்டுவருகிறது. புறவுலகத்துக்குரிய 
நிலம்‌, நீர்‌, காற்று, மின்சக்தி முதலியவைகளைக்‌ கட்டியாளு 

போனி 
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தல்‌ மிக ஈன்று, அகவுலகமாகிய சிந்தையை அடக்கியாளு 
தலோ அதிலும்‌ மிக நன்று. நக்ஷத்திரங்களையும்‌, கோளங்‌ 
களையும்‌ இயக்குகின்ற விதிகளைத்‌ தெரிந்துகொள்ளுதல்‌ மிக 
நன்று. பின்பு மனிதனுடைய உள்ளத்தில்‌ எழுகின்ற ஆசை 
களையும்‌, உணர்ச்சிகளையும்‌, எண்ணங்களையும்‌ கொண்டு 
செலுத்தும்‌ விதிகளைத்‌ தெரிந்துகொள்ளுதல்‌ அதிலும்‌ பன்‌ 
மடங்கு மேலானதாம்‌. இங்ஙனம்‌ சிந்தையை அடக்கியாளு 
தல்‌, உள்ளத்தினுள்ளே நிகமும்‌ நுண்ணிய நிகழ்ச்சிகளைப்‌ 
பற்றிய மர்மங்களைத்‌ தெரிந்து கொள்ளுதல்‌ ஆகிய கோட்‌ 
பாடுகளெல்லாம்‌ சமயத்துறைக்கே உரியவைகளாம்‌. மக்க 
னுள்‌ பாமரராயிருப்பவர்‌ ஸ்தூலமான நிகழ்ச்சிகளை மட்டும்‌ 
அறிய வல்லவர்‌. சூக்ஷ்ம நிகழ்ச்சிகளை அறிந்துகொள்ள 
அவர்களுக்கு இயலாது, ஆயிரம்‌ ஆடுகளை அடித்துக்கொல்‌ 
லும்‌ வேங்கை ஒன்றைப்‌ பராக்கிரமம்‌ வாய்ந்ததென்று பாம 
ரர்‌ போற்றுவார்கள்‌. ஆயிரம்‌ ஆடுகள்‌ அழிந்துபோயினவே 
என்று அவர்கள்‌ எண்ணிப்பார்க்க மாட்டார்கள்‌. ஸ்தூல 
மாகத்‌ தென்படும்‌ உடல்‌ வலிவைக்‌ கண்டு களிப்பது அவர்‌ 
களுக்கு மிக எளிது, புறவுலகைக்‌ கண்டு களிப்பதுதான்‌ 
அவர்களுக்கு விளங்கக்கூடிய விஷயமாகும்‌. ஆனால்‌ மற்‌ 
றொரு பாங்குடைய ஒரு சிறு கூட்டத்தார்‌ எல்லா சமுதாயங்‌ 
களிலும்‌ இருக்கிறார்கள்‌. பொறி வாயிலில்‌, புலன்களில்‌ 
செல்லுதல்‌ அவர்களுடைய போக்கு அன்று. பூதவுலகுக்கு 
அப்பால்‌ ஒருநிலையுண்டு என்று அவர்கள்‌ ஒருவாறு அறிந்து 
அதை அடைய முயலுகின்றனர்‌. உலகில்‌ உள்ள பல சமு 
தாயங்களின்‌ ஜீவிய சரிதத்தை ஆராய்ந்தால்‌ ஓர்‌ உண்மை 
விளங்கும்‌. புலனடக்கம்‌ பழகியவர்களின்‌ எண்ணிக்கை 
அதிகரிக்குமளவு ஒரு சமுதாயம்‌ மேலோங்குகிறது. அவர்‌ 
களைக்‌ காண்பது அரிதாகுமானால்‌ அதற்கேற்றவாறு சமு 
தாயம்‌ க்ஷ்ணதசை யடைவது திண்ணம்‌. ஒரு சமுதாயத்தின்‌ 
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ஜீவநாடி ஞானவாழ்க்கையிலிருக்கிறது என்பதும்‌, வெறும்‌ 
செல்வத்தால்‌ ஒரு நாடு மேன்மையடையாது என்பதும்‌ இதி 
னின்று வெளியாகிறது, ஞான வாழ்வு குன்றிப்போய்‌, 
லோகாயதம்‌ ஓங்குங்கால்‌ அந்தச்‌ சமுதாயத்தின்‌ அழிவு 
வந்துள்ளது என்பதும்‌ வெளியாகிறது. 


வாழ்க்கையைப்‌ பற்றிய பல பேருண்மைகளை சமயம்‌ 
நமக்குப்‌ புகட்டுகிறது, துயருற்றிருப்போருக்கு ஆறுதல்‌ 
அளிப்பதும்‌ சமயம்‌, இதற்கெல்லாம்‌ மேலாக சமய அனுஷ்‌ 
டானம்‌ அல்லது ஞான வாழ்க்கையானது மனதைத்‌ 
திண்ணியதாக்குதற்குப்‌ பெரிதும்‌ பயன்படுகிறது, ஞான 
வாழ்க்கையின்‌ சாரத்தை இப்பொழுது நினைவுக்குக்‌ 
கொண்டு வருவோம்‌. அகண்டாகாரப்‌ பொருளைப்பற்றிய 
ஆராய்ச்சி அதில்‌ அடங்கியிருக்கிறது. அகண்டமாயுள்ள 
வஸ்துவை கிரகித்துக்கொள்ள மனது முயற்சி செய்கிறது. 
இந்திரியங்களின்‌ வரையறைகளைக்‌ கடந்து செல்லுதற்கு 
ஞான வாழ்க்கை உதவீபுரிகிறது. பஞ்ச பூதங்களில்‌ 
கட்டுண்டு கிடப்பதற்கு அது ஒருப்படுவதில்லை. மனிதன்‌ 
ஆத்மசொரூபத்தில்‌ ஓங்கி வளர்தற்கு அது உறுதுணை 
யாகின்றது. அகண்டாகாரப்‌ பெரிய பொருளில்‌ மனிதன்‌ 
ஒன்றுபடுவதற்கு அல்லும்‌ பகலும்‌ தூண்டுதலாக வந்‌ 
தமைவது ஞான வாழ்க்கை, இத்தகைய முயற்சியெடுத்துக்‌ 
கொள்ளுதலே செயற்கரிய செயலாம்‌. உணவைப்‌ புசிப்ப 
தில்‌ சிலர்க்குப்‌ பெருமகிழ்வு உண்டாகிறது. அவர்கள்‌ 
கிண்டியில்‌ இன்பம்‌ துய்க்கலாகாது என்று அவர்களைத்‌ 
தடுக்க நமக்கு அதிகாரம்‌ இல்லை. பொருள்கள்‌ பலவற்றைப்‌ 
படைத்திருப்பதில்‌ இன்னும்‌ சிலர்‌ இன்பம்‌ அடைகிறார்கள்‌. 
அப்படி அவர்கள்‌ செய்யலாகாது என்று மறுக்க நமக்கு 
உரிமையில்லை. இனி, ஆத்மீக எண்ணத்தில்‌ இன்புற்றிருப்‌ 
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பவனைப்‌ பார்த்து “அப்படிச்‌ செய்யாதே” என்று தடுப்பதும்‌ 
அத்தகைய லெளகிகர்களுக்குத்‌ தகாது, மன பரிபாகத்தில்‌ 
ஒருவன்‌ எவ்வளவுக்கெவ்வளவு கீழ்நிலையில்‌ இருக்கிறானோ 
அவ்வளவுக்கவ்வளவு அவனுடைய இன்பம்‌ இந்திரியங்‌ 
களில்‌ அடைபட்டதாகும்‌. நாய்‌ அல்லது ஓநாய்‌ ஒன்று 
உணவை எத்தகைய உவப்புடன்‌ உண்கிறதோ அப்படி 
மனிதன்‌ உண்ணமுடியாது. பின்பு நாய்க்கும்‌ ஓநாய்க்கும்‌ 
இன்பம்‌ யாவும்‌ இந்திரியங்களில்‌ கட்டுப்பட்டது என்பது 
வெளிப்படை. உலகெங்குமுள்ள சமுதாயங்களில்‌ விலங்கு, 
போன்ற மக்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. மாக்கள்‌ என்பார்‌ அவர்‌ 
களேயாம்‌, அத்தகையவர்கள்‌ இந்திரிய சுகத்துக்குமேல்‌ 
எதையும்‌ உணரமாட்டார்கள்‌. ஆனால்‌ கற்றுணர்ந்து பண்‌ 
பட்டவர்களோ மேலாம்‌ எண்ணத்திலும்‌, கலைகளிலும்‌, 
தத்துவ ஆராய்ச்சியிலும்‌ இன்பம்‌ துய்க்கின்றனர்‌. ஞான 
வாழ்க்கை என்பது இவைகளுக்கெல்லாம்‌ மேலானது. அது 
பெளதிக உலகத்தைக்‌ கடந்த நிலை, எனவே ஆங்குள்ள 
இன்பமும்‌ பேரின்பமெனப்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது, பிரயோ 
ஜனத்தையே குறிக்கோளாகக்‌ கொள்கிறவர்க்கும்‌ ஞான 
வாழ்க்கை அவசியமானது, ஏனென்றால்‌ மனிதன்பெறும்பேறு 
களில்‌ பேரின்பத்துக்கு நிகரானது வேறு யாது உளது2ஆக, 
ஞான வாழ்க்கை எல்லார்க்கும்‌ முற்றிலும்‌ அவசியமானது. 


ஞான வாழ்க்கையால்‌ விளையும்‌ ஈன்மைகளை நாம்‌ கண்‌ 
கூடாகக்‌ காணலாம்‌, மக்களைச்‌ செயலில்‌ இயக்குதற்கு 
இதிலிருந்து ஒப்பற்ற ஆத்ம சக்தி உதயமாகிறது, உலக 
சரித்திரத்தில்‌ இதற்கு வேண்டியவாறு சான்றுகள்‌ காண 
லாம்‌, ஞான வாழ்க்கையினின்று வெளிக்கிளம்பி வரும்‌ 
இந்த அருள்‌ சக்தியை இன்றைக்கும்‌ நாம்‌ காணலாம்‌. 
ஞான வாழ்க்கையைக்‌ கடைப்பிடியாதவர்களிடத்தும்‌ 
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ஓரளவு பேராற்றல்‌ : தோன்றுவதுண்டு என்பதை நாம்‌ ஒத்‌ 
துக்கொள்கிறோம்‌. ஆனால்‌ பல்லாண்டுகளாக உலகிலே 
பேரியக்கங்ககாத்‌ தோற்றுவித்தவர்கள்‌, காந்தம்‌ போன்ற 
அருள்‌ சக்தியை உலகுக்கு எடுத்து வழங்கியவர்கள்‌, 
நூற்றுக்கணக்கிலும்‌ ஆயிரக்கணக்கிலும்‌ தங்களுடைய 
ஆத்ம போதத்துக்குப்‌ புதிய வடிவங்கள்‌ கொடுத்தவர்கள்‌, 
எரிகின்ற விறகுக்‌ கட்டையானது மற்ற விறகுகனையும்‌ 
கொளுத்துவது போன்று பலபேர்‌ உள்ளத்தில்‌ ஞான 
விளக்கை ஏற்றி வைத்தவர்கள்‌--இத்தகைய பெருமக்கள்‌ 
எப்பொழுதும்‌ ஞானவாழ்க்கையினின்று உருவெடுத்து வந்த 
வர்களாம்‌. பாரமார்த்திக வாழ்வே மனிதனை இந்த உயர்‌ 
நிலைக்குக்‌ கொண்டுவருகிறது. ஒவ்வொரு மனிகனிடத்தும்‌ 
அளப்பரிய ஆத்ம சக்தி புதைந்து கிடக்கிறது. அந்த ஆத்ம 
சக்தியை இயக்குவது ஞான வாழ்க்கை ஒன்றேயாம்‌. அது 
ஜீவிதத்தைப்‌ பண்படுத்துகிறது. நலன்‌ அனைத்தையும்‌ அது 
உண்டுபண்ணுகிறது. தனக்கும்‌ மற்றவர்க்கும்‌ சாந்தத்தை 
வழங்குவது ஞான வாழ்க்கை ஒன்றேயாம்‌, 

இந்த ஞான வாழ்க்கையானது யாரோ சிலருடைய 
தனியுரிமை என்ற எண்ணம்‌ நெடுங்காலம்‌ உலகில்‌ உலவி 
வந்திருக்கிறது, யாரோ சில புரோகிதர்கள்தான்‌ இதை 
ரகசியமாகக்‌ காத்து வைத்திருந்தார்கள்‌ என்றும்‌, தேவால 
யங்களில்‌ இது பரம ரகசியமாகப்‌ பாதுகாத்து வைக்கப்‌ 
பட்டது என்றும்‌, தனியுரிமையாயிருந்த சில சாஸ்திரங்‌ 
களில்‌ மட்டும்‌ இது குறித்து வைக்கப்பட்டிருந்தது என்றும்‌ , 
மற்றவர்களுக்கு விளங்காத கிரியா விசேஷங்களைக்கொண்டு 
சில தனிக்‌ கூட்டத்தார்‌ இதைப்‌ பேணி வந்துள்ளார்கள்‌ 
என்றும்‌--இப்படியெல்லாம்‌ எண்ணி வந்திருந்த எண்ணங்‌ 
கள்‌ அடிபட்டுப்‌ போய்விட்டன. உண்மையான ஞான 
வாழ்க்கை இனி உலகெங்கும்‌ பரந்த பாங்கில்‌ வளர்ச்சி 
யடையப்‌ போகிறது. 


3. மனிதனது நிஜசொருபம்‌ 


நானான தன்மைநழுவியே யெவ்வுயிர்க்கும்‌ 
தானான உண்மைதனைச்‌ சாருகா ளெந்காளோ. 
(தாயுமானவர்‌) 


இந்திரியங்களிடத்து மனிதன்‌ வைத்திருக்கும்‌ பற்றுத 
லுக்கு ஓரளவில்லை. அவைகளைக்கொண்டு அவன்‌ காணும்‌ 
வெளியுலகம்‌ உறுதியானதென்றும்‌, எப்பொழுதும்‌ நிலைத்‌ 
திருப்பதென்றும்‌ அவன்‌ திடமாக நம்புகிறான்‌. வாழ்நாளில்‌ 
ஒரு பகுதி இங்ஙனம்‌ கழிகிறது. பிறகு ஐயமொன்று இயல்‌ 
பாக எழுகிறது. *: இவ்வுலகம்‌ நிலையானதா ?' என்னும்‌ 
கேள்வி உள்ளத்தினுள்‌ தானாகவே எழுகிறது, இந்திரியங்‌ 
கள்‌ தருகின்ற காட்சி உண்மையானதாவென்று விசாரித்‌ 
துப்‌ பார்க்கச்‌ சிலருக்கு நேரமே கிடையாது, ஒன்றன்‌ பின்‌ 
ஒன்றாக அவர்களுக்கு இந்திரிய சுகபோகங்கள்‌ வந்து 
கொண்டே இருக்கின்றன. அத்தகையவர்களுக்கும்‌ மரணம்‌ 
வருகிறது. **இவ்வுலகம்‌ நிலையானதா ?”” என்னும்‌ கேள்வி 
யைக்‌ கேட்கவேண்டிய நெருக்கடி அத்தகையவர்களுக்கும்‌ 
வருகிறது. இக்கேள்வியுடன்‌ மனிதனுக்கு ஞான வாழ்க்கை 
துவங்குகிறது. அதற்கு விடை கிடைக்கும்‌ வரையில்‌ அவன்‌ 
சாதனத்தில்‌ மேல்நோக்கிப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறான்‌ - 
இக்கேள்வி இன்று அல்லது நேற்று எழுந்ததன்று, இத்‌ 
தொல்லுலகில்‌ சரித்திரத்துச்கும்‌ எட்டாத பண்டை நாளில்‌ 
இக்கேள்வி எழுவதாயிற்று, புராணங்கள்‌ உருவெடுப்ப 
தற்கு முன்பும்‌ இக்கேள்வி எழுவதாயிற்று. நாகரீகங்கள்‌ 
வடிவெடுப்பதற்கு முன்பே இக்கேள்வி தோன்றுவதாயிற்று. 
“்‌ இவ்வுலகத்தின்‌ கதிதான்‌ என்ன ? நிலையானது யாது?” 
இத்தகைய விசாரணை யாண்டும்‌ இருந்து வருகிறது. 
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கடோபநிஷதம்‌ என்னும்‌ காவியரசம்‌ நிறைந்த தால்‌ 
ஒன்று இத்தகைய வீசாரணையுடன்‌ துவங்குகிறது. 
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யேயம்‌ ப்ரேதே விசிகித்ஸா மனுஷ்யே 
அஸ்தீத்யேகே நாயமஸ்த்தி சைகே. 

 செத்தவனைக்‌ குறித்து இரண்டு கொள்கைகள்‌ உண்டு. 
அவன்‌ வேறு நிலையில்‌ இருக்கிறான்‌ என்பது ஒன்று, அவன்‌ 
இல்லை என்பது மற்றொன்று.” இவ்விரண்டில்‌ எது உண்மை? 
இக்கேள்விக்குப்‌ பல விடைகள்‌ வந்துள்ளன. தத்துவ விசா 
ரங்களும்‌, தர்சனங்களும்‌, மதங்களும்‌ இக்கேள்விக்கு விடை 
களாக வந்தவைகள்‌ எனலாம்‌, இந்த ஆராய்ச்சிகள்‌ எல்‌ 
லாம்‌ எதற்காக வேண்டும்‌ என்று இதைப்‌ புறக்கணிக்க 
முயன்றவர்களும்‌ உண்டு, “*இவ்வுலகத்துச்கு அப்பால்‌ இருப்‌ 
பது யாது? மறுமை என்றால்‌ என்ன?” என்று மனத்‌ 
தகத்து எழுகின்ற விசாரங்களையெல்லாம்‌ ஒருபுறம்‌ ஒதுக்கி 
வைத்துவிடத்‌ தீர்மானித்தவர்கள்‌ மற்றொரு கூட்டத்தார்‌ 
ஆயினர்‌. ஆனல்‌ எவராலும்‌ புறக்கணிக்க முடியாதபடி 
மரணம்‌ வந்து கொண்டிருக்கிறது. அதை ஒத்திவைக்கவோ 
புறக்கணிக்கவோ எவராலும்‌ இயலாது. இவ்வுலகத்துக்கு 
அப்பால்‌ இருப்பதைப்‌ பற்றிய எண்ணம்‌ நமக்கு வேண்டாம்‌ 
என்று நாம்‌ தீர்மானித்துக்‌ கொள்ளலாம்‌, நமது குறிக்‌ 
கோள்‌, முயற்சி ஆகிய யாவும்‌ இவ்வுலகத்தைப்‌ பற்றியதா 
கவே இருந்தால்‌ போதும்‌ என்றும்‌ முடிவு கட்டிக்கொள்ள 
லாம்‌, இந்திரியங்கள்‌ தருகின்ற இவ்வுலகத்தின்‌ காட்சியைக்‌ 
கொண்டே நாம்‌ திருப்தியடைந்திருக்கலாம்‌. குறுகிய இவ்‌ 
வலகமும்‌ நமக்கு வேண்டியதை யெல்லாம்‌ கொடுத்துதவி 
நம்மை இதன்‌ எல்லைக்குள்ளேயே பிடித்து வைத்திருக்க 
லாம்‌. உலகில்‌ உள்ள யாவும்‌ சங்கேதமாய்க்கூடி இதற்கு 
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அப்பால்‌ செல்லவொட்டாது நம்மைத்‌ தடுத்து வைக்கலாம்‌. 
நம்மைப்‌ பிணித்து வைக்கின்ற இத்தனைக்கு மிடையில்‌ மாற்‌ 
றறியாத மரணம்‌ இருக்கிறது. “: ஒப்பு உயர்வு அற்றவை 
யென்று இவ்வுலகப்‌ பொருள்களைப்‌ பற்றிப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டு வருகிறோம்‌. இவை யாவும்‌ மரணத்தோடு முற்றுப்‌ 
பெற்றுப்போவதா ?” என்று நம்மை நாம்‌ விசாரித்துப்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. மீண்டும்‌ திரும்பிவாராது நொடிப்பொழுதில்‌ இவ்‌ 
வுலகம்‌ மாயமாய்‌ மறைந்து போகிறது. வாழ்வு என்‌ 
னும்‌ வழியிலே போகிற நரம்‌ ஒருகாள்‌ செங்குத்தான மலை 
யோரத்துக்கு வந்து சேர்கிறோம்‌. மரணம்‌ என்னும்‌ பள்ளத்‌ 
தாக்கு எதிரில்‌ இருக்கிறது. அதன்‌ ஆழத்தை யாரும்‌ அறி 
யார்‌. கல்நெஞ்சம்‌ படைத்திருப்பவனுக்கும்‌ ஆங்கு ஒரு 
கேள்வி தோன்றுவதாகும்‌. “நாம்‌ பெற்றுள்ள இவை 
யாவும்‌ நிலைத்திருப்பவைகளா 2' தனது முழு ஆற்றலைக்‌ 
கொண்டு சிறிது சிறிதாக வாழ்நாளில்‌ மனிதன்‌ சேகரித்த 
யாவும்‌ ஒரு நொடிப்பொழுதில்‌ மறைந்து போகின்றன. 
அப்படி மறைந்துபோம்‌ பாங்குடையவைசளை நித்தியமான 
வைகள்‌ என்று நம்புவது எப்படி? இக்கேள்விக்கு விடை 
கண்டு பிடித்தாக வேண்டும்‌. நாளடைவில்‌ இக்கேள்வி 
பொருளற்றது ஆகலாம்‌ என்று பகர முடியாது. காள்‌ ஏற 
ஏற இக்கேள்வியும்‌ பொருள்‌ நிறைந்த கேள்வியாகிறது. 
மேலும்‌ இன்புற்று வாழவேண்டும்‌ என்னும்‌ விருப்பமிருக்‌ 
கிறது, எதெல்லாம்‌ நமக்கு இன்பம்‌ தருகிறதோ அதை 
நாடி ஓடுகிறோம்‌. இன்பம்‌ வேண்டுமென்ற பித்தம்‌ தலைக்கு 
ஏறியிருக்கிறது. இந்திரியங்களால்‌ நுகரும்‌ வெளியுலகம்‌ 
அந்த இன்பத்தைத்தரும்‌ என்று எண்ணிவருகிறோம்‌, வாழ்க்‌ 
கையில்‌ வெற்றிக்குப்‌ பின்‌ வெற்றியைப்‌ பெற்றுவரும்‌ இனை 
ஞூன்‌ ஒருவனைக்‌ கேட்டால்‌ அவன்‌ என்ன விடை தருவான்‌? 
இவ்வுலகம்‌ சிலையானது என்பான்‌ அவன்‌. அது அவனு 
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டைய மனப்பூர்வமான எண்ணமாகும்‌. காலம்‌ ஆயுளைக்‌ 
கறந்துகொண்டு போகிறது, அதே பெயர்வழி விருதீ 
தன்‌ ஆகின்றான்‌. தான்‌ பெற்ற செல்வமெல்லாம்‌ சென்றொழி 
கிறது, எல்லாம்‌ விதியின்படி ஆகிறது என்கிறான்‌ அப்‌ 
பொழுது. ஆசைகளை நிறைவேற்ற முடியாது என்பதை 
அப்பொழுது அவன்‌ தெரிந்துகொள்கிறான்‌. உலகில்‌ எங்குச்‌ 
சென்றாலும்‌ மனிதனால்‌ கடக்கமுடியாத முட்டுக்கட்டை 
யொன்று இருப்பதை அவன்‌ அறிகிறான்‌. இந்திரியத்தின்‌ 
வசப்பட்ட செயல்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ எதிர்ச்செயல்‌ ஒன்று 
உண்டு. உலகில்‌ உள்ள யாவும்‌ அநித்தியமானவைகள்‌. 
சுகம்‌, துக்கம்‌, பெருமித போகம்‌, செல்வம்‌, ஆதிக்கம்‌, 
வறுமை ஆகியவைகளோடு கூடிய வாழ்வு கனவு போன்று 
கடந்து போகக்கூடியது. 


மானுடர்‌ கையாண்டு வந்துள்ள இரண்டு கொள்கைகள்‌ 
உள. சூன்யவாதிகளோடு சேர்ந்துகொண்டு ஒன்றுமில்லை 
என்னும்‌ முடிவுக்கு வருவது ஒன்று. அக்கொள்கையீன்படி 
மனிதன்‌ ஒன்றையும்‌ அறிந்தவன்‌ அல்லன்‌. இறந்தகாலம்‌, 
எதிர்காலம்‌, நிகழ்காலம்‌ ஆகிய முக்காலத்திலும்‌ மனிதன்‌ 
எதையும்‌ உள்ளபடி அறிந்துகொள்ள முடியாது. இறந்த 
காலத்தையும்‌ எதிர்காலத்தையும்‌ பொருட்படுத்தாது நிகழ்‌ 
காலத்தில்‌ நமக்கு எட்டுமளவு கருத்துவைத்தால்‌ போது 
மானது என்பது சூன்யவாதிகளின்‌ கோட்பாடு. இது பைத்‌ 
தியக்காரத்தனம்‌ என்பது சொல்லாமலேயே வீளங்கும்‌. 
ஏனென்றால்‌ தாய்‌ தந்தையரைப்‌ புறக்கணித்துவிட்டுக்‌ 
குழந்தை இருப்பதுதான்‌ மெய்‌ என்னும்‌ கூற்றுக்கு இது 
ஒப்பாகிறதல்லவா? சூன்யவாதிகளுடைய யுக்தியும்‌, பெற்‌ 
ரோரில்லாது குழந்தை வந்துள்ளது என்னும்‌ யுக்‌ தியம்‌ ஒரே 
தரத்தில்‌ இருக்கின்றன. ஆக, இறந்த காலத்தையும்‌ எதிர்‌ 


26 ஞானயோக விளக்கம்‌ 


காலத்தையும்‌ புறக்கணிப்பது நிகழ்காலத்தைப்‌ புறக்கணிம்‌ 
பதற்கு ஒப்பாகிறது. சூன்யவாதிகளுடைய போக்கு இத்‌ 
தகையது. உண்மையை ஆராயுங்கால்‌ ஒரு மனிதன்‌ ஒரு 
நிமிஷத்துக்கும்‌ சூன்யவாதியாய்‌ இருக்க முடியாது. அது 
வெறும்‌ பேச்சுக்குரிய விஷயமாம்‌, 


மற்ற கொள்கையை இனி ஆராய்வோம்‌. இவ்வுலகம்‌ 
அடித்தியமானது என்பது வெளிப்படை. ஓயாது இது மாறி 
யமைந்துகொண்டிருக்கிறது. இங்குள்ள யாவும்‌ அழிந்து 
பட்டுப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கின்‌ றன. இதற்கிடையில்‌ நித்‌ 
தியமானது ஏதாவது உண்டா என்று ஆராய்ந்து பார்ப்பது 
அவசியம்‌, நமது தேகம்‌ பூதங்களால்‌ ஆனது. பூதங்களோ 
ஒன்றில்‌ ஒன்று ஒடுங்கி அழியுந்தன்மையடையவைகள்‌. இத்‌ 
தகைய பெளதிக அமைப்பினுள்‌ அழியாதது ஏதாவது 
உண்டா? மக்களாகப்‌ பிறந்தவர்‌ மண்ணுலகில்‌ தோன்றி 
யது முதல்‌ இந்த ஆராய்ச்சி நடைபெற்றுக்கொண்டிருக்‌ 
திருக்கிறது. மிகமிகப்‌ பண்டைக்‌ காலத்தில்‌ வாழ்ந்திருந்த 
மனிதர்‌ மன திலேயே இதைப்பற்றிய ஞானம்‌ சிறிது உதயமா 
யிருந்திருக்கிறது, இந்த உடலிலும்‌ மனிதன்‌ உயர்ந்தவன்‌ 
என்பதை அப்பொழுதே உணர்ந்தார்கள்‌. இந்த ஸ்தூல 
உடலுக்கு அது அப்பாற்பட்டது என்பது விளங்கிற்று. 
இந்த ஸ்தூல சரீரத்திலுள்ள குறைபாடுகள்‌ அதனிடத்‌ 
தில்லை, நிறைநிலையைப்‌ பெரிதும்‌ அதன்கண்‌ காணலாம்‌. 
தேகத்தை கஹனம்‌ செய்தானபிறகும்‌ அந்த ஆத்ம சொரூபம்‌ 
எஞ்சியிருக்கிறது, தேகத்தைச்‌ சுட்டெரிக்கின்ற அக்கினி 
தேவதையிடத்துச்‌ சமர்ப்பிக்கின்ற பிரார்த்தனையொன்று 
ரிக்வேதத்தில்‌ இருக்கிறது: 

39% எர: ஏன்ன: எரா: 4H ரம மழு: | 

ஊளை பத பதட்ட ஏன்‌ எ இட்‌ 
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ass எ: கருள்‌ பின | 

இன எச்‌ ராண? ளான என சளி: ॥ 

அக்னி தேவதையே, உமது கரங்களில்‌ இவரை 
இனிது பற்றி அழைத்துச்‌ செல்வீராக. இவருக்கு தோஷ 
மற்ற தேகத்தை நல்குவீராக. திவ்விய தேகத்தைக்‌ கொடுத்‌ 
தருளுவீராக. பித்ரு தேவதைகள்‌ வசிக்குமிடத்துக்கு 
இவரை அழைத்துச்‌ செல்லும்‌, சோகமும்‌ மரணமுயில்லா 
அவ்வுலகில்‌ இவரைக்கொண்டு சேர்த்துவிடும்‌,”” 

இத்தகைய பிரார்த்தனையை எல்லா மதங்களிலும்‌ 
காணலாம்‌, அத்துடன்‌ மற்றொரு கருத்தும்‌ வெளியாகிறது. 
தனது நிஜசொருபத்தைவிட்டுக்‌ கீழ்நிலைக்கு இறங்கியவன்‌ 
மனிதன்‌ என்னும்‌ கொள்கை ஒன்று பாக்கியில்லாது எல்லா 
மதங்களுக்கும்‌ ஒப்ப முடிந்ததாகும்‌. சில மதங்கள்‌ இக்‌ 
கொள்கையைப்‌ பெளராணிக பாஷையிலே புகட்டுகின்றன. 
சத்துவ தரிசனமாக இதை எடுத்து விளக்கும்‌ சமயங்கள்‌ 
உண்டு, மற்றும்‌ சில மதங்கள்‌ அழகு வாய்ந்த கவிதை 
ரசத்துடன்‌ இக்கோட்பாட்டை வர்ணிக்கின்றன. எம்மொழி 
யிலே எவ்விதம்‌ விளக்கப்‌ பெற்றாலும்‌ அடிப்படையான 
உண்மை ஒன்றேயாம்‌. அதாவது தனது நிஜ சொரூபத்தை 
விட்டுக்‌ கீழ்நிலைக்கு வந்துள்ளவன்‌ மனிதன்‌. ஆடம்‌ என்ற 
ஆதி மனிதனுடைய வீழ்ச்சியைப்பற்றி யூதர்களுடைய 
சாஸ்திரம்‌ பகர்ந்திருக்கிறது, அவ்வரலாற்றின்‌ உட்கருத்து 
இதுவேயாம்‌. ஹிந்துமத சாஸ்திரங்கள்‌ இக்கோட்பாட்‌ 
டைத்‌ திரும்பத்‌ திரும்பப்‌ பகருகின்றன. கிருதயுகம்‌ அல்‌ 
லது ஸத்திய யுகத்தைப்‌ பற்றிய வர்ணனையை அந்நூல்‌ 
களில்‌ வேண்டியவாறு காணலாம்‌. கிருதயுகத்தில்‌ வசித்து 
வந்த மனிதன்‌ தானே அனுமதிகொடுத்தாலொழிய மரணம்‌ 
அவனை வந்து தீண்டாது. தனக்கு விருப்பமிருக்கும்வரை 
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யில்‌ அவன்‌ தேகத்தை அழியாது வைத்திருக்கலாம்‌. அவ 
னுடைய மனது எப்பொழுதும்‌ தெளிந்து திண்ணியதாய்‌ 
இருந்துவந்தது. பாவம்‌ என்பது கிருதயுகத்தில்‌ கிடையாது; 
யாரும்‌ துக்கப்படுவதும்‌ கிடையாது, இப்பொழுது நாம்‌ 
ஜீவித்துவரும்‌ கலியுகம்‌ என்பது கிருதயுகத்தைவிட்டுப்‌ பல 
படி கீழே வந்துள்ளது. ஆக, இப்பொழுது நாம்‌ காணும்‌ 
சூழ்நிலை மனிதனுக்கு உகந்தது அன்று. பிரளயத்தைப்‌ 
பற்றிய பேச்சையும்‌ எல்லா மதங்களிலும்‌ காண்கிறோம்‌. 
பிரளயம்‌ வந்தது என்று சொல்லும்போதே பழைய தூய 
நிலை கெட்டுப்போய்விட்டது எனச்‌ சுட்டிக்காட்டப்படு 
கிறது. படிப்படியாகப்‌ பாவம்‌ அதிகரித்துப்போனபொழுது 
பிரளயம்‌ வந்து அனைத்தையும்‌ அழித்துவிட்டதாம்‌. உயிர்‌ 
வகைகளைத்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ தொழில்‌ திரும்பவும்‌ ஆரம்பித்‌ 
ததாம்‌. கலியுகத்தின்‌ கேடுகளை யெல்லாம்‌ களைந்துவிட்‌ 
டால்‌ கிருதயுகம்‌ திரும்பவும்‌ வந்தமையும்‌ என்பது கோட்‌ 
பாடு. யூதர்களுக்கும்‌, இஸ்லாமியருக்கும்‌, கிறிஸ்தவர்‌ 
களுக்கும்‌ பல பகுதிகளில்‌ பொதுவாயிருக்கும்‌ நரல்‌ பழைய 
ஏற்பாடு (014 Testament) என்பது, பிரளயத்தைப்பற்றிய 
வரலாற்றை அப்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ நாம்‌ காண்கிறோம்‌. 
பூர்வீக பாபிலோனியர்களும்‌, எகிப்து நரட்டவர்களும்‌, 
சீனர்களும்‌ பிரளயத்தைப்பற்றிப்‌ பகர்ந்திருக்கிறார்கள்‌. 
ஹிந்துக்களும்‌ அந்நிகழ்ச்சியைப்பற்றிப்‌ பேசியிருக்கிறார்கள்‌. 
மனு என்னும்‌ புராண முனிவர்‌ ஒருவர்‌ கங்கைக்‌ கரையில்‌ 
தேவாராதனை செய்துகொண்டிருந்தார்‌. அப்பொழுது சிறு 
மீன்‌ ஒன்று அவருடைய உதவியை நாடி வந்தது. தம்மிட 
மிருந்த கமண்டலத்துக்குள்‌ அவர்‌ அதை எடுத்துப்‌ போட்டு 
வைத்தார்‌. பிறகு “உனக்கு என்ன வேண்டும்‌?” என்று 
அவர்‌ அச்சிறுமீனைக்‌ கேட்டார்‌. பெரிய மச்சம்‌ ஒன்று 
தன்னை வந்து தாக்கியதாகவும்‌, தனக்கு உதவி வேண்டு 
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மென்றும்‌ அது மறுமொழி கூறிற்று. ஆதலால்‌ மனு அதைத்‌ 
தம்‌ கமண்டலத்தில்‌ தமது ஆச்ரமத்துக்குக்‌ கொண்டுபோய்‌ 
வைத்தார்‌. அடுத்தநாள்‌ காலையில்‌ அது கமண்டலம்‌ கொள்ள 
முடியாத வடிவம்‌ எடுத்திருந்தது. இதனுள்‌ நான்‌ வசிக்க 
முடியாது என்று அது பகர்ந்தது. மனு அம்மச்சத்தை ஒரு 
குட்டையில்‌ எடுத்துப்போட்டார்‌. அடுத்த நாளில்‌ அது 
குட்டையின்‌ வண்ணத்தை எடுத்திருந்தது.தான்‌ குட்டையில்‌ 
வசிக்க முடியாது என்று அது பகர்ந்தது, பிறகு நதி ஒன்‌ 
றுக்கு அதை மனுவானவர்‌ கொண்டு போனார்‌. அடுத்தநாள்‌ 
அது நதிப்பெரியது ஆயிருந்தது. பின்பு அவர்‌ அதைக்‌ 
கடலில்‌ எடுத்து விட்டார்‌, அப்பொழுது மச்சம்‌ பகர்வதா 
யிற்று: “£ மனுவே, கான்‌ ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டி கர்த்தா. ஜலப்‌ 
பிரளயத்தை நான்‌ கொண்டுவரப்‌ போகிறேன்‌. அதைக்‌ 
குறித்து உனக்கு நான்‌ எச்சரிக்கை செய்கிறேன்‌. கப்பல்‌ 
ஒன்று கட்டி அதனுள்‌ ஒவ்வொரு ஜாதி உயிரிலும்‌ ஒரு 
ஜோடி எடுத்துவை. உன்‌ குடும்பமும்‌ அதனுள்‌ புகுந்து 
கொள்க. என்‌ கொம்பை நீருக்குமேலே நீட்டுகிறேன்‌, 
கப்பலை அதில்‌ கட்டிவை. நீர்ப்பிரளயம்‌ அடங்கியதும்‌ 
நிலத்தில்‌ வந்து நீ குடியேறுக.'”” அங்ஙனம்‌ உலகம்‌ அழிந்‌ 
தது. தன்‌ குடும்பத்தையும்‌ ஜங்கமங்களில்‌ ஒவ்வொரு ஜோடி 
யையும்‌ ஸ்தாவரங்களின்‌ விதைகளில்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
மனு காப்பாற்றி வைத்தார்‌. அவையாவும்‌ உலகில்‌ வீருத்தி 
யடைந்தன. மனுவினிடத்திலிருந்து வந்தமையால்‌ மனிதன்‌ 
என்னும்‌ பெயர்‌ நமக்கு வந்தது. 

இதன்‌ அடிப்படை உண்மையை விளக்குதற்கு மொழி 
தோன்றுவதாயிற்று. நமக்கு விளங்காத மழலையைக்‌ 
குழந்தை மொழிகிறது. ஆயினும்‌ உயர்ந்த தத்துவத்தை 
விளக்குதற்குத்தான்‌ அது முயலுகிறது என்பதில்‌ சந்தேக 
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மில்லை, ஆனல்‌ கருவி கரணங்கள்‌ அக்குழவிக்கு ஏற்றவை 
களாக இன்னும்‌ அமையவில்லை. தத்துவ ஞானி ஒருவனு 
டைய பாஷையும்‌, பிறந்த பச்சைக்குழந்தை ஒன்றன்‌ பாஷை 
யும்‌ வெவ்வேரனவைகளல்ல, அவரவரிடத்துள்ள தெய்வத்‌ 
தன்மையை விளக்க இரு தரத்தாரும்‌ முயலுகின்றனர்‌. 
ஞானி ஒருவன்‌ தனது தெய்விகப்பண்பை உள்ளபடி விளக்கு 
கிறான்‌. குழந்தை ஒன்றனுக்கு அது அங்ஙனம்‌ சாத்தியமாவ 
தில்லை, அதன்‌ முயற்சி குறைபாடுகளுடையது, இருவருக்‌ 
கும்‌ முயற்சி ஒன்று; ஆனால்‌ விளக்கத்தில்‌ தாரதம்மியம்‌ 
உண்டு, இவ்‌ இருதரத்தாருக்குமிடையில்‌ மற்ற மாந்தர்‌ 
அனைவரும்‌ இருக்கின்றனர்‌. ஆக, அவர்கள்‌ எல்லார்‌ 
உள்ளத்திலும்‌ உதிக்கும்‌ லட்சியம்‌ ஒன்றே, சரியானதும்‌, 
பொருத்தமானதும்‌, தெரிந்தெடுத்ததுமான செஞ்சொல்‌ ஒரு 
புறமிருக்கிறது. கெளிவற்றதும்‌, மறைபொருளானதும்‌, 
விளங்காததுமான பெளராணிக பாஷை மற்றொரு புறமிருக்‌ 
கிறது. இவ்விரண்டுக்கும்‌ கருத்து வேற்றுமையில்லை. விஷ 
யத்தைத்‌ தெளிவுபடுத்துதலில்‌ தாரதம்மியமுண்டு. ஆராய்ச்‌ 
சிக்கு அவைகள்‌ எடுத்துக்கொண்ட விஷயம்‌ மிக மேலானது 
என்பதை மனதில்‌ வைக்கவேண்டும்‌, ஈண்டு மற்றொரு 
செயலை நினைவுக்குக்‌ கொண்டு வருவது முற்றிலும்‌ அவசிய 
மாகிறது. சொற்சுவை நிறைந்த நவீன நூல்கள்‌ பலவற்‌ 
றைக்‌ காணலாம்‌. ஆயினும்‌ பொருள்‌ சுவைக்கும்‌ அவைகளுக்‌ 
கும்‌ வெகுதூரம்‌, பயனற்ற புல்லிய பொருள்களே அவை 
களினுள்‌ புதைந்து கிடக்கின்றன. மங்கிய மொழியிலே 
சொல்லப்பட்டது எனினும்‌, மாண்‌ பொருளைப்‌ பல தடவை 
களில்‌ புராணங்களில்‌ காணலாம்‌, ஆதலால்‌ அவ்வளவு 
இலேசாகப்‌ புராணங்களைப்‌ புறக்கணிக்கலாகாது. 


குருட்டு நம்பிக்கையில்‌ இரண்டு வகையானவைகள்‌ 
உண்டு. ஒன்று கடவுள்‌ விஷயத்தைப்‌ பற்றிய குருட்டு நம்‌ 
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பிக்கை; மற்றது மண்ணுலகில்‌ சுக ஜீவனத்தையும்‌ ஆதிக்‌ 
கத்தையும்‌ பற்றிய குருட்டு நம்பிக்கை, புராணத்தை நம்பு 
வது, சாஸ்திரத்தை நம்புவது, மதாசாரியர்களை நம்புவது 
குருட்டு நம்பிக்கை என்கின்றனர்‌ இக்காலத்திய கல்விமான்‌ 
கள்‌. பின்பு இவர்களிடத் திலேயே மற்றொரு விதக்‌ குருட்டு 
நம்பிக்கையுண்டு, பெளதிக விஞ்ஞானிகளாகிய ஹஃஸ்னி, 
டிண்டல்‌, டார்வீன்‌ போன்றவர்கள்‌ கருத்துக்களைத்‌ தங்கு 
தடையின்றிப்‌ பெரிய பிரமாணமாக இவர்கள்‌ ஏற்றுக்கொள்‌ 
கின்றனர்‌, அப்படி இவர்கள்‌ ஏற்றுக்கொள்வது ஈல்லறிவின்‌ 
வினைவாம்‌. மதாசாரியர்கள்‌ கோட்பாடுகளை ஏற்றுக்கொள்‌ 
ளாதிருப்பதும்‌ விவேகத்தின்‌ விளைவாம்‌ ! நவீனக்‌ கல்வி 
மான்களது மனப்பான்மை இத்தகையது. இனி, இரண்டு 
வித நம்பிக்கைகளின்‌ விளைவு என்னவென்று பார்ப்போம்‌, 
சமய சாஸ்திரங்களையும்‌, சான்றோரையும்‌ நம்பியவர்கள்‌ 
வாழ்வைச்‌ செப்பனிட்டனர்‌. அவர்களது மனது பண்பட்‌ 
டது. தன்னலங்கருதாத தன்மை அவர்களுக்கு உண்டா 
யிற்று. உயிர்களிடத்து அவர்கள்‌ அன்பாயிருந்தனர்‌. பின்பு 
பெளதிக விஞ்ஞானத்தை நம்பியவர்‌ பேராசைக்காரர்‌ 
ஆயினர்‌. பணத்துக்கும்‌, புகழுக்கும்‌, பதவிக்கும்‌ அவர்கள்‌ 
அடிமைகள்‌ ஆயினர்‌. தெய்வ நம்பிக்கை சிறந்ததா அல்லது 
பெளதிக நம்பிக்கை சிறந்ததா என்பதைச்‌ சற்று எண்ணிப்‌ 
பார்த்தால்‌ உண்மை விளங்கும்‌, 

புராணங்களை மேலும்‌ ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌. கதை 
கள்‌ பல அவைகளில்‌ அமைந்திருக்கின்றன. அக்கதைகளில்‌ 
ஒரு கருத்து சிறப்புற்று விளங்குகிறது. தனது நிஜசொரு 
பத்தை விட்டுப்‌ பல படிகள்‌ கீழே இறங்கி வந்தவன்‌ மனிதன்‌ 
என்பது அக்கருத்து. ஆனால்‌ ஈவீன ஆராய்ச்சியானது 
இக்கருத்தை அறவே மறுக்கிறது போலப்‌ புலப்படுகிறது. 
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நீர்வாமும்‌ சிற்றுயிர்களிவிருந்து பல படித்தரங்களில்‌ உள்ள 
உயிர்கள்‌ பரிணமிப்பவைகள்‌ ஆயின. அவ்வுயிர்வகைகளுள்‌ 
உச்சநிலைக்கு வந்திருப்பவன்‌ மனிதன்‌. ஆதலால்‌ புராணம்‌ 
பகர்வது உண்மை யன்று என்பது நவீனக்‌ கொள்கை, 
முரண்படுகிற இவ்விரண்டு கொள்கைகளையும்‌ மீண்டும்‌ 
புராணம்‌ சமரசப்படுத்துகிறது, இயற்கையின்‌ கண்‌ யாவும்‌ 
சுழன்று சுழன்று வருகின்றன. மற்று, முன்னேற்றம்‌ என்பது 
கடலில்‌ அலைதோன்றுவது போன்றது, உயர எழல்‌, பிறகு 
தாழ அமிழ்தல்‌ இது அலையின்‌ இயல்பு. இப்படி அது மாறி 
மாறி வந்துகொண்டே யிருக்கிறது, பிறகு இயங்குகின்ற 
யாவும்‌ வட்டமிட்டு இயங்குகின்றன. தோற்றமும்‌ ஓடுக்க 
மும்‌ மாறிமாறிஅமைகின்றன. ஒடுங்குதல்‌ என்பது இல்லாது, 
யாண்டும்‌ தோன்றிக்கொண்டே போதல்‌ என்பது இயற்கை 
யில்‌ இல்லை. நவீன பெளதிக விஞ்ஞானமும்‌ இக்கோட்‌ 
பாட்டை ஒத்துக்கொள்கிறது. முன்பு ஒடுங்கியிருந்த ஒன்று 
பின்பு தோன்றுகிறது. விறகுக்‌ கட்டையினுள்‌ முன்பு 
எவ்வளவு சக்தி ஒடுங்கியதோ அவ்வளவுதான்‌ பின்பு அதில்‌ 
கிளம்பும்‌ தீயின்‌ வெப்பமாக வெளியில்‌ வருகிறது. ஒரு 
யந்திரத்துக்குள்‌ எவ்வளவு சக்தி செலுத்தப்பட்டதோ அவ்‌ 
வளவுதான்‌ அதன்‌ இயக்கமாக வெளியில்‌ வருகிறது. சூன்‌ 
யத்திலிருந்து ஸத்‌ பொருள்‌ ஒன்றை உண்டுபண்ண முடி 
யாது. நீர்வாமும்‌ ஜந்து ஒன்று மனிதனாகப்‌ பரிணமித்தது 
என்றால்‌ இன்றைக்கு மனிதனாக இருக்கிறவன்‌ முன்பு ஒரு 
காலத்தில்‌ மச்சத்தின்‌ வடிவத்தில்‌ மறைந்து கிடந்தான்‌ 
என்று பொருள்படுகிறது, சாதாரண மனிதன்‌ ஒருவன்‌ 
மூயற்சியால்‌ முக்த புருஷன்‌ ஆகலாம்‌. சங்கரர்‌, ஞான 
சம்பந்தர்‌ போன்று நிறைஞானி ஆகவும்‌ ஒரு சாதகனுக்கு 
இனிது முடியும்‌. கடவுள்‌ நிலைக்கு ஒரு ஜீவன்‌ மேலே போக 
லாம்‌. கல்‌ நிலைக்கு அவன்‌ கீழே வரலாம்‌ என்பது கோட்‌ 
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பாடு. இன்றைக்கு மச்சத்தின்‌ நிலையில்‌ இருக்கும்‌ ஜீவன்‌ 
பின்பு ஒருகால்‌ மகாபுருஷன்‌ ஆகலாம்‌ என்பது ஜீவனது 
பரிமைத்தைப்‌ பற்றிய உண்மை, சான்றோன்‌ ஆகியுள்ள 
ஒரு மகா புருஷனுடைய ஆத்ம சக்தி எவ்வளவு பெரியது 
என்று எவராலும்‌ அளக்க முடியாது. ஓர்‌ அவதார புருஷ 
ரிடத்திலுள்ள பேராநீறலெல்லாம்‌ பரிபக்குவம்‌ அடையும்‌ 
தூய ஆத்மாவுக்கும்‌ வருகிறது. ஆதலால்‌ ஒரு காலத்தில்‌ 
புழுவாய்ப்‌ பிறக்கும்‌ ஆத்மா ஒன்று படிப்படியாகப்‌ பேருயி 
ராகப்‌ பரிணமித்துப்‌ பரம யோகியாகலாம்‌ என்பது தேற்றம்‌. 
அப்படியல்லாது பெரியோருடைய பெருமை வெறும்‌ சூன்யத்‌ 
திலிருந்து வந்ததன்று. 

சமயம்‌ சொல்லுவதையும்‌ நவீன பெளதிக விக்ஞானத்‌ 
தின்‌ விளைவையும்‌ நாம்‌ இப்பொழுது சமரசப்படுத்த முடியும்‌. 
பல்லாயிரம்‌ ஆண்டுகளாகப்‌ பரிணமித்துச்‌ சிற்றுயிரின்‌ நிலை 
பிலிருந்து சித்தபுருஷன்‌ நிலை வரையில்‌ ஓங்கி விரிவடைந்த 
சக்தியானது வெறும்‌ சூன்யத்தினின்று வந்ததன்று. ஏதோ 
ஒருபாங்கில்‌ அது யாண்டும்‌ இருந்து வந்ததேயாம்‌. நமக்குக்‌ 
கட்புலனாகும்‌ ஓர்‌ அணு உயிரில்‌ அது துவங்கிற்று என்று 
நமது ஆராய்ச்சி நிரூபிக்கிறது. அடங்கிய பாங்கில்‌ அந்த 
அணு உயிரில்‌ அவ்வளவு பெரிய சக்தி இருந்திருக்கிறது. 
இக்காலத்திய ஆராய்ச்சியாளர்‌ பலர்க்கிடையில்‌ பெரிய 
தொரு விவாதம்‌ நடந்துகொண்டிருக்கிறது. ஜீவாத்மா என்‌ 
பதும்‌ எண்ணம்‌ என்பதும்‌ பருத்த இந்தப்‌ பிண்ட உடலி 
னின்று ஏன்‌ வந்திருக்கக்கூடாது என்பது அவர்களின்‌ 
கேள்வியாகும்‌. உடலானது எண்ணத்தை உண்டுபண்ணு 
கிறதா அல்லது எண்ணம்‌ உடலை உண்டுபண்ணுகிறதா 
என்றெல்லாம்‌ அவர்கள்‌ விசாரித்துப்‌ பார்க்கின்றனர்‌. உல 
கத்திலுள்ள சமயங்களெல்லாம்‌ இக்கேள்விக்குத்‌ தருகிற 
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விடை ஒன்றேயாம்‌. எண்ணந்தான்‌ உடலைத்‌ தோற்றுவிக்‌ 
கிறது; உடல்‌ எண்ணத்தை உண்டுபண்ணாது என்பது சம 
யங்களின்‌ கோட்பாடு ஆகும்‌. நவீன ஆராய்ச்சியாளரில்‌ 
ஒரு சாரார்‌ இதற்கு நேர்மாறான அபிப்பிராயம்‌ கொள்கின்ற 
னர்‌, சரீரம்‌ என்னும்‌ யந்திரத்தினின்று எண்ணம்‌ வந்த 
தாம்‌, அதன்‌ அவயவ அமைப்பை மாற்றுவதற்கு ஏற்ப எண்‌ 
ணமும்‌ மாறியமையுமாம்‌, உடல்‌ அமைப்பு எப்படியோ, எண்‌ 
ணத்தின்‌ அமைப்பு அப்படி என்பது அவர்களின்‌ கோட்பாடு, 
அப்படியானால்‌ இந்த உடலை மாற்றியமைப்பது யார்‌? 
இந்தக்‌ கேள்விக்கு அவர்கள்‌ விடை சொல்லுவது கிடை 
யாது. அணுமயமான பிண்டத்தைத்‌ தொகுத்தெடுத்து 
உடலாக உருப்படுத்தும்‌ சக்தி எது? இந்த அண்டத்தி 
லிருந்து வஸ்துக்களைச்‌ சிறிது சிறிதாக அள்ளியெடுத்து ஒவ்‌ 
வொரு ஜீவனுடைய சரீரத்தை ஒவ்வொரு விதமாகப்‌ படைப்‌ 
பது எது? எண்ணரிய விதங்களில்‌ எண்ணரிய தேகங்‌ 
களைத்‌ தொகுப்பவர்‌ யார்‌, அல்லது எந்த சக்தி? இக்கேள்‌ 
விக்கு விடை கண்டுபிடிக்காது, வெறுமனே சரீர பேதத்‌ 
தால்‌ ஜீவ பேதம்‌ வருகிறது என்பது பொருளற்ற பேச்சு 
ஆகும்‌. சரீரம்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ ஜட வஸ்துவினின்‌ று உண்டா 
னது, ஜட சக்தியின்‌ வெளித்தோற்றமே ஜடவஸ்து என்பது 
நன்கு நிரூபிக்கப்படுகிறது. ஒரு பொருளை உறுதியானது 
என்றோ, நெகிழ்வானது என்றோ பகர்வதெல்லாம்‌ அதன்‌ 
கண்‌ உண்டாகும்‌ சலனத்தைப்‌ பொருத்ததாம்‌. சலன 
பேதத்தால்‌ காற்றைக்‌ கடினப்பொருள்‌ ஆக்கலாம்‌. கடினப்‌ 
பொருளைக்‌ காற்றாக மாற்றியமைக்கலாம்‌. இத்தகைய நிலை 
யற்ற ஜடப்பொருளினின்று ஜீவாத்மாவும்‌ அதன்‌ எண்ண 
மும்‌ தோன்றின என்னும்‌ கொள்கை நகைப்புக்கு ஏதுவா 
னது. அது பொருளற்ற கொள்கையாகும்‌, 
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பின்பு சரீரத்தின்‌ மூலம்‌ தன்னைத்‌ தோற்றுவித்துக்‌ 
கொள்ளும்‌ சக்திதான்‌ யாது? புறத்திலுள்ள பொருள்களை 
யெடுத்து உடல்‌ மயமாக அது மாற்றியமைக்கிறது. நஈம்யில்‌ 
ஒவ்வொருவருக்கும்‌ ஒவ்வொரு உடலை உண்டுபண்ணிக்‌ 
கொடுக்க வெளியுலகிலிருந்து யாரும்‌ வருவதில்லை. ஒரு 
மனிதனுக்காக இன்னெரு மனிதன்‌ உணவு உண்பதை நரம்‌ 
எங்கும்‌ பார்ப்பதுமில்லை. ஒவ்வொருவனும்‌ தனக்குத்தானே 
ஆகாரம்‌ ஏற்கிறான்‌; அதை ஜீரணம்‌ பண்ணுகிறான்‌; ரத்த 
மாகவும்‌ எலும்பாகவும்‌ மாற்றியமைக்கிறான்‌. இப்படி 
உணவை உடலாக மாற்றியமைக்கும்‌ நோக்கரிய சக்திதான்‌ 
யாது2 பருத்த இந்தஉடலுக்கு ஸ்தூல சரீரம்‌ என்று பெயர்‌. 
இதை இயக்குதற்கு இதனுள்‌ சூக்ஷம சரீரம்‌ என்பது ஒன்று 
இருக்கிறது. மனதும்‌ மனதில்‌ உண்டாகிற எண்ணங்களும்‌ 
சூக்ஷ்ம சரீரத்தைச்‌ சேர்ந்தவைகள்‌. சூக்ஷம சரீரம்‌ ஸ்தூல 
சரீரத்தை ஆட்டுகிறது. அந்த சூக்ஷ்ம சரீரத்துக்கு வலிவு 
மற்றொரு பொருளிடத்திருந்து வருகிறது. ஜீவாத்மா என்பது 
அப்பொருள்‌. ஒவ்வொரு பிராணியும்‌ ஒரு ஜீவாத்மா 
வாகிறது, அவை எண்ணிக்கையில்‌ அடங்கா. தனது இயல்‌ 
புக்கேற்ற சரீரத்தை ஒவ்வொரு ஜீவனும்‌ உண்டுபண்ணிக்‌ 
கொள்கிறது. பயன்படாத ஸ்தூல சரீரத்தை அது களைந்து 
விடுகிறது. மரணம்‌ என்பது அதுவே. ஆனால்‌ சூக்ஷ்ம 
சரீரம்‌ மாய்வதில்லை, சூக்ஷ்ம சரீரத்தின்‌ இயல்பு மாறி 
யமைந்துகொண்டே போகிறது. சூக்ஷ்ம சரீரத்துக்கு ஏற்ற 
ஸ்தூல சரீரத்தை ஆத்மா திரும்பவும்‌ தொகுத்தமைக்கிறது. 
இந்நிகழ்ச்சிக்கு ஜனனம்‌ என்று பெயர்‌, பிறப்பு இறப்பு 
வாயிலாக ஒவ்வொரு ஜீவாத்மாவும்‌ தன்னை மாற்றியமைத்‌ 
துக்கொண்டே போகிறது. சிற்றுயிர்‌ பேருயிராகப்‌ பரிண 
மிப்பது என்பதன்‌ பொருள்‌ இதுவே. தன்னை வெவ்வேறு 
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வடிவங்களில்‌ மாற்றியமைத்துக்‌ கொண்டிருப்பதற்கு இடை 
யில்‌ தனது ஆத்ம சொரூபமே தனது நிஜ சொருபமாகும்‌. 


தான்‌ ஆத்மன்‌ என்பதே மனிதனுடைய நிஜ சொருபம்‌. 
சரீரத்தின்‌ மூலமாக ஆத்மாவானது தன்னை விளக்குகின்ற 
பொழுது அது ஜீவாத்மா என்று அழைக்கப்படுகிறது. 
ஜீவாத்மாக்கள்‌ எண்ணிக்கையில்‌ அடங்காதவைகள்‌, ஒன்‌ 
வோர்‌ உயிரும்‌ ஒரு ஜீவாத்மாவாகிறது. நாம்‌ அனைவரும்‌, 
அண்டமெங்குமுள்ள உயிர்கள்‌ அனைத்தும்‌ ஜீவாத்மாக்கள்‌ 
என்று இயம்பப்படுகின்றன, ஜீவாத்மாவுக்கு மூன்றுவித 
மான சரீரங்கள்‌ உண்டு, ஸ்தூல சரீரம்‌ என்பது இந்த 
தேகம்‌. இது தன்‌ காரியத்துக்குப்‌ பயன்படாது போய்‌ 
விட்டால்‌ ஆத்மா இதைப்‌ புறக்கணிக்கிறது, புறக்கணிக்‌ 
கும்‌ செயல்‌ மரணம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது, மனம்‌, 
புத்தி, அஹங்காரம்‌ முதலிய அந்தக்கரணங்கள்‌ சேர்ந்து 
சூக்ஷ்ம சரீரம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது, சூக்ஷ்ம சரீரமும்‌ 
ஓயாது மாறி அமைந்துகொண்டே இருக்கிறது, நதிப்பிர 
வாகம்‌ போன்று அது அமைவதால்‌ அதன்‌ மாறுதலை மரணம்‌ 
என்று சொல்லுவதில்லை. சூக்ஷ்ம சரீரத்துக்கும்‌ அடிப்படை 
யாகக்‌ காரண சரீரம்‌ என்பது ஒன்று இருக்கிறது. அக்ஞா 
னத்தையே காரண சரீரம்‌ என்று ஆன்றோர்‌ பகர்கின்றனர்‌. 
ஏனென்றால்‌ அக்ஞானம்‌ இருக்கும்‌ வரையில்‌ நமக்கு ஜனன 
மரணங்கள்‌ உண்டு. ஒரு ஜீவாத்மா போன்று இன்னொரு 
ஜீவாத்மா இருப்பதில்லை, ஜீவாத்மாக்கள்‌ அனை த்தையும்‌ 
பரமாத்மா ஆளுகிறார்‌. அவர்‌ ஆணைக்கு அடிபணிந்து நடப்‌ 
பது ஜீவர்களின்‌ கடமை, இக்கோட்பாட்டுக்கு துவைத 
மதம்‌ என்று பெயர்‌, தன்னையும்‌ தன்‌ தலைவனையும்‌ அறிய 
வருகிற சாதகன்‌ அடுத்தபடியாக மற்றோர்‌ உண்மையைக்‌ 
காண்பான்‌. ஓர்‌ உபமானத்தைக்கொண்டு நாம்‌ அதை 
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கன்கு அறியலாம்‌. கடலில்‌ எண்ணிறந்த அலைகள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. ஒவ்வோர்‌ அலைக்கும்‌ தனி வியக்தியுண்டு. ஓர்‌ 
அலை மற்றோர்‌ அலை ஆகாது. எல்லா அலைகளையும்‌ கடல்‌ 
தாங்குகிறது. துவைத மதத்தின்‌ கொள்கை இத்தகையது. 
அடுத்தபடி வருவது விசிஷ்டாத்வைதக்‌ கொள்கை, கடல்‌ 
தான்‌ இத்தனைவித அலைகளாக வடிவெடுத்திருக்கிறது. 
கடல்‌ பூரணப்‌ பொருள்‌; அதன்‌ அம்சங்கள்‌ அலைகள்‌, அங்க 
னம்‌ பரபிரம்மம்‌ பூரணப்பொருள்‌ ; அவருடைய அம்சங்களாக 
ஜீவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. அவருக்கு அன்னியமாக 
ஜீவர்கள்‌ இருக்க முடியாது. நரம்‌ அவருடைய அம்சம்‌ 
என்று உணர்வதே ஞானம்‌. இனி, இதற்கு அடுத்தபடி 
அத்வைதம்‌ என்னும்‌ நிலையிருக்கிறது, அதன்படி கடலும்‌ 
அலைகளும்‌ ஒரே வஸ்துவாகத்தான்‌ இருக்கின்றன, அலை 
என்ற ரூபம்‌ வருவிக்கப்பட்டது. அந்த ரூபத்தை அழித்து 
விட்டால்‌ அலை என்ற நாமமும்‌ தானே போகிறது, கற்பனை 
யாக வந்துள்ள நாமரூபத்தை நீக்கிவிட்டுப்‌ பார்த்தால்‌ 
பரந்த நீர்ப்பரப்புதான்‌ மிச்சம்‌, அதே பாங்கில்‌ யாண்டும்‌ 
இருப்பது பரபிரம்மம்‌. ஜகத்‌, ஜீவன்‌ என்பன அதன்மீது 
ஆரோபிக்கப்பட்டவைகள்‌. விசாரித்துப்‌ பார்த்தால்‌ ஆத்‌ 
மாவுக்கு வடிவமில்லை என்பது விளங்கும்‌, வடிவமில்லாத 
வஸ்து எங்கும்‌ வியாபகமாகவல்லது. 


காலம்‌ என்பதைக்‌ கற்பனை பண்ணுவது மனது; தேசம்‌ 
அல்லது இடம்‌ என்பதை உண்டுபண்ணுவதும்‌ மனது. 
மனம்‌ ஒடுங்குங்கால்‌ காலமுமில்லை, தேசமுமில்லை, இனி, 
காரண காரியம்‌ என்று சொல்லப்படும்‌ வர்த்தமானம்‌ கால 
தேசத்துக்கு அன்னியமாக இருக்க முடியாது. ஒன்றைத்‌ 
தொடர்ந்து மற்றொன்று வருதல்‌ என்பது காலதேசத்தில்‌ 
தான்‌ அடங்கியிருக்கிறது. ஆதலால்‌ கால தேச வர்த்த 
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மானம்‌ என்பன மனதில்‌ இருக்கின்றன. இனி, ஆத்மாவோ 
மனதுக்கு அப்பாற்பட்டது. ஆத்மாவுக்கு உருவம்‌ இல்லை. 
ஆகவே அது காலத்துக்கு அப்பாற்பட்டது, தேசத்துக்கு 
அப்பா ந்பட்டது, வர்த்தமானத்துக்கு அப்பாற்பட்டது, எது 
கால தேச வர்த்தமானத்துக்கு அப்பாற்பட்டதோ அது 
அகண்டமானது, மெய்ப்பொருள்‌ விசாரணையின்‌ உச்சநிலை 
இனி வருகிறது. இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ அகண்டமாயிருக்க 
முடியாது. ஆத்மன்‌ அகண்ட வஸ்து என்றால்‌ அது பரமாத்‌ 
மன்‌ என்னும்‌ ஒரு பொருளாகத்தான்‌ இருக்க முடியும்‌. 
கணக்கற்ற ஜீவாத்மாக்கள்‌ என்பதும்‌, நான்‌ ஓர்‌ ஆத்மா 
என்பதும்‌, நீ ஓர்‌ ஆத்மா என்பதும்‌ பாரமார்த்திக நிலையில்‌ 
உண்மையல்ல. ஆத்மன்‌ அல்லது பிரம்மம்‌ என்னும்‌ நிஜ 
வஸ்து ஒருவனே. ஏகமாய்‌, அகண்டமாய்‌, எங்கும்‌ வியா 
பகமாய்‌ இருக்கும்‌ பொருள்‌ பிரம்மம்‌, அந்த மெய்ப்பொருள்‌ 
உபாதிகளுடன்‌ கூடியது ஆகும்பொழுது தோற்றத்தளவில்‌ 
அது ஜீவாத்மாக்களாகக்‌ காட்கி கொடுக்கிறது, புராணங்‌ 
களில்‌ இத்தத்துவத்தை விளக்குகின்ற பகுதிகளையெல்லாம்‌ 
சரியானவைகளென்று நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ளலாம்‌. ஜவர்‌ 
களை சித்‌ ஆபாசம்‌ என்பது பொருந்தும்‌. அதாவது மூலப்‌ 
பொருளாகிய பேரறிவின்‌ கிறு சிறு பிம்பங்களாக இந்த 
ஜீவர்கள்‌ தோன்றுகிறார்கள்‌. ஜீவபோதம்‌ உடையவர்கள்‌ 
எவ்வளவு பெரிய மனிதர்‌ ஆனாலும்‌ அவர்கள்‌ ஆதிமூலத்தின்‌ 
பிம்பங்களே என்பதை ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. மூல புருஷனே இத்தோற்றங்களுக்கெல்லாம்‌ 
அப்பால்‌ இருப்பவன்‌. காரண காரியங்களால்‌ தீண்டப்‌ 
பெரு தவனாகவும்‌, காலத்துக்கு அதீதமானவனாகவும்‌, தேசத்‌ 
துக்கு அப்பாற்பட்டவனாகவும்‌ பரமாத்மன்‌ இருப்பதால்‌ 
அவன்‌ இவை யாவிலும்‌ பந்தப்படாதவன்‌ ; அதாவது நித்‌ 
திய முக்தனாக அவன்‌ இருக்கிறான்‌. கால, தேச, வர்த்த 
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மானம்‌ முன்பு எப்பொழுதாவது அவனைப்‌ பந்தப்படுத்தியது 
மில்லை, இனி பந்தப்படுத்தப்‌ போவதுமில்லை. ஜீவாதீமனே 
காலத்திலே, இடத்திலே, காரண காரியமாயுள்ள வினை 
பரிலே கட்டுண்டவன்‌. ஆதலால்‌ அவன்‌ பத்தாத்மா, அதா 
வது தளைக்கப்‌ பெற்றவன்‌ ஆகிறான்‌. இக்கோட்பாட்டை 
இனி நாம்‌ தத்துவ ஞானிகளுடைய பாஷையீலே மொழிதல்‌ 
வேண்டும்‌. கட்டுண்டவன்‌ போன்று ஜீவாத்மா தோன்று 
கிறான்‌; உண்மையில்‌ தளைகள்‌ அற்றிருப்பதே அவனுடைய 
நிஜ சொரூபம்‌, எங்கும்‌ நிறைந்து, அகண்டாகாரமாயுள்ள 
ஆத்ம சொரூபமே நமது நிஜ சொருபம்‌, ஜீவாத்மன்‌ 
போன்று தென்பட்டுக்‌ கொண்டிருப்பது உண்மையில்‌ அகண்‌ 
டமாயுள்ள பரமாத்மனே. ஆதலால்‌ பிறப்பு இறப்பு என்‌ 
பன ஆத்மனுக்கு இல்லை. இக்கோட்பாட்டை வீளக்குதற்‌ 
குச்‌ சான்று ஒன்று எடுத்துக்கொள்வோம்‌. சிறு குழந்தை 
களுக்குப்‌ பரீக்ஷை ஒன்று நடந்தது. கடினமான கேள்விகள்‌ 
கேட்கப்பட்டன. அவைகளில்‌ ஒன்று “அண்டம்‌ ஏன்‌ கீழே 
விழவில்லை 2” ஆகர்ஷண சக்தியைப்‌ பற்றிய பேச்சைக்‌ 
கிளப்புதற்கு இக்கேள்வி கேட்கப்பட்டிருக்கலாம்‌. யாரிட 
மிருந்தும்‌ சரியான விடை வரவில்லை. ஆனால்‌ சிறிது நேரத்‌ 
திற்குள்‌ நுண்ணறிவுடைய சிறுமியொருத்தி ஆசிரியரைத்‌ 
திருப்பிக்‌ கேட்டாள்‌. -- “அண்டம்‌ எங்கே விழவேண்டும்‌?” 
ஆசிரியர்‌ திகைத்துப்போய்‌ நின்றார்‌. ஓர்‌ இடத்தில்‌ 
இருந்து இன்னோர்‌ இடத்தில்‌ இல்லாதது விழும்‌ என்பது 
வாஸ்தவம்‌. நீக்கமற எங்கும்‌ நிறைந்துள்ள பொருள்‌ எங்‌ 
கிருந்து எங்கே விழுவது, என்பது கேள்வி. அகண்டாகார 
வெளிக்கு, மேல்‌ என்பதும்‌ இல்லை; கீழ்‌ என்பதும்‌ இல்லை. 
விழுவதைப்‌ பற்றிய பேச்சும்‌ ஆங்கில்லை. மனிதருடைய 
நிலையும்‌ அத்தகையது, இறந்த காலத்தைப்‌ பற்றி மனிதர்‌ 
மறந்துவிட வேண்டும்‌. எதிர்காலத்தைப்‌ பற்றியும்‌ அவர்கள்‌ 
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நினைக்கலாகாது. தேகாத்ம புத்தி என்று சொல்லப்படுகிற 
உணர்வும்‌ போயகலவேண்டும்‌. அதாவது சரீரத்தைத்‌ 
தான்‌ என்று எண்ணலாகாது. சரீரத்துக்கு வரவுண்டு, 
போக்கு உண்டு. கால தேச வர்த்தமானம்‌ என்னும்‌ எல்லை 
யில்‌ அது கட்டுப்பட்டது, உடல்‌ உணர்ச்சிக்கு அப்பால்‌ 
போகவல்லவர்‌ ஓர்‌ உயர்நிலையை அடைந்திருக்கின்றனர்‌. 
உண்மையான ஆத்ம சொரூபம்‌ தேகத்தினிடத்து இல்லை. 
மனதும்‌ ஆத்ம சொரூபத்தைச்‌ சேர்ந்ததல்ல, மனதுக்கு 
வளர்ச்சியும்‌ தேய்வும்‌ உண்டு. இவைகளுக்கு அப்பால்‌ 
உள்ள ஆத்மாவே நித்தியவஸ்து. தேகமும்‌ மனதும்‌ ஓயாது 
மாறியமைந்து கொண்டிருக்கின்றன. நதி ஒன்றன்கண்‌ புலப்‌ 
படும்‌ பிரவாகத்தின்‌ நித்தியம்‌ போன்றது ஆக்கையின்‌ நிலை. 
ஒவ்வொரு நொடிப்பொழுதிலும்‌ நீர்‌ நிலைமாறிப்‌ போய்க்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. ஆயினும்‌ அதனிடத்துத்‌ தொடர்வு 
ஒன்று இருப்பது போன்று தென்படுகிறது, அதேபாங்கில்‌ 
உடலும்‌ உள்ளமும்‌ ஓயாது மாறியமைந்து கொண்டிருக்‌ 
கின்றன, சரீரத்திலுள்ள ஒவ்வோர்‌ அணுவும்‌ நிலை மாறிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. தேகம்‌ என்னும்‌ சொல்லுக்கு இலக்‌ 
காக சில நிமிஷங்களுக்கு முன்பு இருந்த அணுக்கள்‌ சில 
நிமிஷங்களுக்குப்‌ பின்பு இருப்பதில்லை. அப்படியிருந்தும்‌ 
அதே உடல்தான்‌ இருந்துவருகிறது என்று நாம்‌ அனைவரும்‌ 
எண்ணுகிறோம்‌. உள்ளத்தைப்பற்றிய உண்மையும்‌ இதுவே. 
ஒரு வேளையில்‌ அது இன்பூற்றிருக்கிறது. அடுத்த கணத்தில்‌ 
அது அல்லல்படுகிறது. இப்பொழுது அது உறுதி படைத்‌ 
திருக்கிறது. இன்னும்‌ சிறிது நேரத்தில்‌ அது தளர்வுற்ற 
தாகிறது. நீர்ச்சுழிக்கு அது நேரானது. ஆத்மாவோ 
அகண்டவஸ்து எனப்படுகிறது. நிலையற்ற மனது எங்ஙனம்‌ 
ஆத்மாவாகக்‌ கூடும்‌? வரம்புக்கு உட்பட்ட வஸ்துவை 
மாற்றியமைக்கலாம்‌, வரம்பு கடந்ததை மாற்ற யாரே 
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வல்லவர்‌ ! நம்மை நாம்‌ சரீரங்களாக நினைக்குங்கால்‌ நீயும்‌ 
கானும்‌ நகர்ந்து போகிறோம்‌. அண்டத்திலுள்ள ஒவ்வோர்‌ 
அணுவும்‌ இப்படி அசைந்துகொண்டே இருக்கிறது. ஆனால்‌ 
அண்டம்‌ முழுதையும்‌ தொகுத்து உணருங்கால்‌ அது அசை 
வதில்லை; அது நிலைமாறுவதும்‌ இல்லை. அசைவு என்பது 
எப்பொழுதும்‌ சீர்தூக்கி யுணரும்‌ தன்மையது. மற்றொன்‌ 
றோடு சீர்தூக்கிப்‌ பார்த்து நான்‌ ஈகர்கிறேன்‌ என்று சொல்‌ 
லப்படுகிறேன்‌, இயற்கையில்‌ ஒரு வஸ்துவை மற்றொரு 
வஸ்துவுடன்‌ சீர்தூக்கிப்‌ பார்த்தே அது அசைகிறது என்கி 
ரோம்‌. வியஷ்டியில்‌ மாறுபாடு உண்டு. ஆனால்‌ இயற்கை 
முழுதையும்‌ சமஷ்டியாக எடுத்துக்கொண்டால்‌, எதை 
எதனோடு ஒப்பிட்டுப்‌ பார்த்து அசைவைக்‌ கண்டுபிடிப்பது 2 
நிறைபொருளாகிய அதைத்‌ தவிர ஒப்பிடுதற்கு வேறு 
வஸ்து இல்லை. ஆகவே, அகண்ட வஸ்துவை துருவம்‌ 
என்றும்‌, அசலம்‌ என்றும்‌, பூரணம்‌ என்றும்‌ பகரவேண்டும்‌. 
மனிதனுடைய நிஜ சொருபமும்‌ இதுவே. நமது நிஜ சொரு 
பம்‌ சமஷ்டியில்‌ இருக்கிறதேயொழிய வியஷ்டியில்‌ அல்ல. 
உடல்‌ என்னும்‌ கும்பியில்‌ உள்ள ஒரு சிற்றுயிர்‌ நான்‌ என்ற 
எண்ணம்‌ பலருக்கு மிகப்‌ பிடித்தமானதாயிருக்கிறது. 
ஒவ்வொரு சரீரத்திலும்‌ தங்கள்‌ சொரூபம்‌ மாறியமைந்து 
கொண்டும்‌ இருக்கிறதாம்‌. அதில்‌ அவர்கள்‌ அமைதி காண்‌ 
பவர்களாகவும்‌ தென்படுகின்றனர்‌. ஆனல்‌ இது தொன்று 
தொட்டு வந்துள்ள மயக்கம்‌. எங்கும்‌ நிறைந்துள்ள பரம 
புருஷனுடன்‌ ஒன்றித்திருப்பதில்‌ தங்களுடைய நிஜ சொரு 
யும்‌ நிலைநாட்டப்‌ பெறுகிறது என்னும்‌ கோட்பாட்டைக்‌ 
கேட்ட மாத்திரத்தில்‌ பலர்‌ பயந்துபோகின்‌ றனர்‌, சமஷ்டி 
அல்லது விராட்‌ புருஷனில்‌ நீ கலந்துகொண்டாலோ 
அண்டத்திலுள்ள அனைத்தின்‌ வாயிலாக நீ வினையாற்று 
கிறாய்‌, ஒவ்வொரு பா.தத்தைக்கொண்டும்‌ 8 நடக்கின்றாய்‌, 
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ஒவ்வொரு நாக்கைக்கொண்டும்‌ நீ நவிலுகிறாய்‌, ஒவ்வோர்‌ 
உள்ளத்திலும்‌ நீ உணர்கிறாய்‌. இப்படி உயிர்‌ அனைத்து 
மாய்‌ வீரிவடைவதுதான்‌ உனது நிஜ சொருபம்‌. 


வியஷ்டி என்னும்‌ சிறிய வியக்தியை இழந்துவிட்டு, 
சமஷ்டி. என்னும்‌ பெரிய வியக்தியைப்பெறுதல்‌ நமது 
லட்சியமாகும்‌. ஆனால்‌ இதைப்பற்றிக்‌ கேள்வியுற்றதும்‌ 
மாந்தர்‌ மருண்டு போகின்றனர்‌. அவரவர்க்குச்‌ சொந்தமா 
யுள்ள வியக்தியை அவர்கள்‌ வைத்திருக்கமாட்டார்களா 
என்ற கேள்வியைத்‌ திரும்பத்‌ கிரும்ப அவர்கள்‌ கேட்கின்‌ 
றனர்‌. அவரவர்க்குச்‌ சொந்தமாயுள்ள வியக்கிதான்‌ என்ன 
வென்று இப்பொழுது ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌, தனி வியக்தி 
யென்பது யாருக்காவது உண்மையில்‌ உண்டா? இருக்கு 
மானால்‌ அதை நாம்‌ பார்த்தாக வேண்டும்‌. சிறு குழந்தை 
ஒன்றுக்கு மீசையில்லை. வளர்ந்து பெரியவனாகும்பொழுது 
அவனுக்கு மீசையும்‌ தாடியும்‌ வந்தமைகின்றன. உடலின்‌ 
கூறுதான்‌ அவனுடைய வியக்தியென்றால்‌, இப்பொழுது 
உடலில்‌ ஏற்பட்டுள்ள மாறுதலால்‌ அவன்‌ தன்‌ வியக்தியை 
இழந்துவிட்டான்‌ என்பதாகிறது. ஒருவனுடைய வியக்தி 
அவனுடைய சரீர அமைப்பில்‌ இருக்கிறதென்றால்‌, அவன்‌ 
ஒரு சண்ணையோ கையையோ இழக்கநேர்ந்தால்‌ அவனு 
டைய வியக்தி அழிந்துபோகிதது என்பதாகும்‌. தன்னுடைய 
வியக்தி கெட்டுப்போகாதிருத்தல்‌ பொருட்டுக்‌ குடிகாரன்‌ 
ஒருவன்‌ குடிப்பதை நிறுத்திவிடலாகாது என்று அது 
பொருள்படும்‌. திருடன்‌ ஒருவன்‌ நேர்மையான ஆள்‌ ஆக 
லாகாது; அப்படி அவன்‌ திருந்துவானாகில்‌ அவனுடைய 
வியக்தி மாறிப்போம்‌ என்று அது பொருள்படும்‌. தனது 
வியக்‌ தியை இழந்துவிடாதிருத்தல்பொருட்டு யாரும்‌ தன்‌ 
இயல்பை மாற்றிக்கொள்ளலாகாது என்பதுதான்‌ இதன்‌ 
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தாத்பரியமாகும்‌, இக்கொள்கை ஏற்புடையதன்று, ஒவ்‌ 
வொரு மனிதனும்‌ மாறிக்கொண்டே இருக்கிறான்‌. மாறுபாடு 
அடைந்து வருபவனுக்குச்‌ சொந்த வியக்தி என்பது இல்லை. 
அகண்ட வஸ்து ஒன்றுக்குத்தான்‌ வியக்தி என்பது உண்டு. 
ஏனென்றால்‌ மாறுபாடு எதுவும்‌ அதனிடத்தில்லை. ஏனைய 
யாவும்‌ ஓயாது நிலைமாறிக்கொண்டிருக்கின்றன. ஒருவனு 
டைய சொந்த அமைப்பு அல்லது வியக்தி என்பது ஞாபக 
சக்தியை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டதுமல்ல, தலையின்மீது 
தாக்குண்டதன்‌ விளைவாக ஒருவனுக்குப்‌ பழைய நிகழ்ச்சி 
களைப்பற்றிய ஞாபகமெல்லாம்‌ மறைந்துபோயிற்று என்று 
வைத்துக்கொள்வோம்‌, அதனால்‌ அவன்‌ தன்‌ வியக்தியை 
இழக்கலாயினான்‌ என்பதாகும்‌, அவன்‌ ஒழிந்துபோனான்‌ 
என்ற முடிவு ஏற்படுகிறது. குழந்தைப்‌ பருவத்தில்‌ இரண்டு 
மூன்‌ று வருஷங்களில்‌ நிகழ்ந்தவைகள்‌ நமது ஞாபகத்துக்‌( 
வருவதில்லை. ஞாபக சக்தியும்‌ நமது இருப்பும்‌ ஒன்று 
என்றால்‌ ஞாபகத்துக்கு வராத நிலையில்‌ நாமே இல்லாது 
போய்விட்டோம்‌ என்பதாகும்‌, வாழ்வில்‌ ஞாபகத்தில்‌ 
இல்லாது போன பகுதி வெறும்‌ சூன்யமாகப்‌ போயிற்று 
என்னும்‌ முடிவுக்குக்‌ கொண்டுசேர்க்கும்‌. இது மனித 
னுடைய வீயக்தியைப்‌ பற்றிய மிகக்‌ குறுகிய கோக்க 
மாகும்‌. நமது வியக்தியை அல்லது நிஜ சொரூபத்தை நாம்‌ 
இன்னும்‌ பெறவில்லை, நமது உண்மையான வியக்தியைப்‌ 
பெற நாம்‌ முயன்றுகொண்டிருக்கிறேம்‌. அகண்டாகாரப்‌ 
பெருநிலையே நமது உண்மையான வியக்தி, அல்லது நிஜ 
சொரூபம்‌. அண்டமனை த்தையும்‌ தன்மயமாய்‌ உணர்பவனே 
உண்மையில்‌ வாழ்ந்திருக்கிறான்‌. குறுகிய வடிவங்களில்‌ 
நமது ஜீவிதத்தைக்‌ கட்டுப்படுத்துமளவு நாம்‌ மரணத்தை 
நோக்கி விரைந்து போய்க்கொண்டிருக்கிறோம்‌. மது 
ஜீவிதம்‌ அண்‌ டமெங்கும்‌ வியாபகமாயிருக்கும்‌ வேளைகளில்‌ 
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தான்‌ நாம்‌ உண்மையாக வாழ்ந்திருக்கிறோம்‌. மன்னுயிரில்‌ 
தன்னுயிரை மறந்திருக்கும்‌ வேளைகளில்தான்‌ நாம்‌ உண்மை 
யாக வாழ்ந்திருக்கிறோம்‌. இந்த ஆக்கை என்னும்‌ சிறு 
வீட்டு வாழ்வு மரணத்துக்கு ஒப்பானது, மரணத்தைப்‌ 
பற்றிய அச்சமே உடல்‌ ஞாபகத்தினின்று உதிக்கிறது. 
பிண்டம்‌ என்னும்‌ தனியுடல்‌ உணர்ச்சியைக்‌ கடந்து, அண்‌ 
டம்‌ என்னும்‌ தொகையுடல்‌ உணர்ச்சி வளரவேண்டும்‌. 
தொகையுடல்‌ நிலைத்திருப்பதுபோன்று தனியுடல்‌ நிலைத்‌ 
திருப்பதில்லை. தொகையுடல்‌ உணர்ச்சியிலே மரணமிலாப்‌ 
பெருவாழ்வு அடையப்பெறுகிறது. “ ஒவ்வொரு பொருளி 
ஓம்‌ நான்‌ இருக்கிறேன்‌. ஒவ்வொரு சரீரத்திலும்‌ நான்‌ 
இருக்கிறேன்‌. ஒவ்வோர்‌ உயிரிலும்‌ நான்‌ இருக்கிறேன்‌. 
அண்டம்‌ முழுதிலும்‌ நான்‌ இருக்கிறேன்‌ ?' என்ற பேரு 
ணர்வை ஆத்ம சாதகன்‌ பெறமுடியும்‌, அபயம்‌ அல்லது 
அச்சமின்மை அப்பொழுதே அவனுக்கு உண்டாகிறது. 


அழியும்‌ பாங்குடைய பொருள்களைப்‌ பற்றிப்பிடித்துக்‌ 
கொண்டிருப்பதற்‌ கிடையில்‌ மரணமிலாப்‌ பெருவாழ்வைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசுதலில்‌ பொருள்‌ ஒன்றுமில்லை. பரமாத்மன்‌ ஒரு 
வனுக்கே உண்மையான வியக்தி யிருக்கிறது. ஏனென்றால்‌ 
அவன்‌ பூரணன்‌. பூரணப்‌ பொருளைப்‌ பின்னமாக்க முடி 
யாது. சிறிய துண்டுகளாகப்‌ பூரணப்‌ பொருளை உடைக்க 
முடியாது. எக்காலத்திலும்‌ உள்ளபடி இருப்பது அது 
ஒன்றே. எந்த ஜீவன்‌ அந்தப்‌ பரமாத்மனில்‌ ஒன்றுபட்டி 
ருக்கிறுானோ, அவனுக்கே உண்மையான வியக்தி உண்டா 
கிறது. புருஷன்‌ என்று அவனைத்தான்‌ அழைக்கவேண்டும்‌. 
ஜவாத்மனே சித்‌ ஆபாசன்‌ என்று அழைக்கப்படுகிறான்‌. 
தனது மேலாம்‌ சொரூபத்தை விளக்குத ற்குப்‌ பெரு முயற்சி 
யெடுத்துக்கொள்ளும்‌ நிலையில்‌ அவன்‌ இருக்கிறான்‌. 
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தனது நிஜ சொருபத்தை விளக்குதற்கு அவன்‌ இடை 
யறாத யத்தனம்‌ எடுத்துக்‌ கொள்கிறான்‌. யத்தனத்தின்‌ 
வாயிலாக அவனுடைய இயல்பு பரிபக்குவம்‌ அடைந்து 
வருகிறது. முன்னேற்றமடைவது என்றோ, பெருநிலைக்குப்‌ 
பரிணமித்து வருதல்‌ என்றே சொல்லும்‌ கோட்பாடு ஆத்மா 
வைக்‌ குறித்ததன்று. கெட்ட மனிதன்‌ நல்ல மனிதன்‌ 
ஆகின்றான்‌ என்று சொல்லுவதும்‌, விலங்கு இனத்தில்‌ 
இருந்த ஜீவன்‌ மானுடன்‌ ஆயிருக்கிறான்‌ என்று சொல்லு 
வதும்‌ ஆத்மாவைக்‌ குறித்து இயம்பிய கூற்றுக்கள்‌ ஆகா. 
பரிணாமம்‌ என்று பகர்வதும்‌, மாறுபாடு அடைதல்‌ என்று 
மொழிவதும்‌ இயற்கையைக்‌ குறித்து இயம்பிய கூற்றுக்‌ 
களாம்‌. இயற்கை அல்லது பிரகிருதி தெளிவடைந்து வரு 
தற்கு ஏற்ப அதனிடத்தீல்‌ ஆத்மப்‌ பிரகாசம்‌ உயர்வடை 
கிறது. ஒரு மனிதனுடைய கண்ணெதிரே ஒரு திரை 
தொங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறது என்று வைத்துக்கொள்‌ 
வோம்‌, திரைக்கு அப்புறம்‌ இருக்கின்ற மனிதர்களும்‌ 
ஏனைய காட்சிகளும்‌ நமக்குத்‌ தெரியாது திரை மறைத்து 
வைக்கிறது. திரையில்‌ ஒரு துவாரம்‌ போட்டால்‌ அதன்‌ 
வாயிலாக அப்புறம்‌ இருக்கின்றவர்களுடைய வடிவங்களில்‌ 
சில சிறிது தென்படும்‌. திரையின்‌ துவாரம்‌ பெரியது ஆகு 
மளவு வடிவங்களின்‌ தோற்றம்‌ தெளிவடையும்‌. திரையை 
அடியோடு அகற்றிவிட்டால்‌ அப்புறம்‌ உள்ள மாந்தரும்‌ 
மற்றப்‌ பொருள்களும்‌ உள்ளபடி. விளங்கும்‌. திரைக்கு அப்‌ 
பால்‌ இருந்த வஸ்துக்களிலோ மக்களிடத்தோ ஒருவித 
மான மாறுதலும்‌ உண்டாகவில்லை. மாறுதல்‌ யாவும்‌ 
திரையிலேயே நிகழ்ந்துகொண்டிருந்தன. அதன்‌ விளைவாக 
அப்பால்‌ உள்ள ஆட்களும்‌ வஸ்துக்களும்‌ நன்கு விளங்க 
லாயின. 
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ஆத்மாவைப்‌ பற்றிய உண்மையும்‌ இதுவே. ஆத்மா 
வானது பரிபூரணத்தை அடைதல்‌ என்பதில்லை, ஆத்மன்‌ 
ஏற்கனவே நித்திய முக்தனாய்‌, நித்திய சித்தனாய்‌ இருக்‌ 
கிறான்‌. சமயத்தைப்‌ பற்றியதும்‌, கடவுளைப்‌ பற்றியதும்‌, 
மறுமையைப்‌ பற்றியதும்‌ ஆகிய விசாரங்களின்‌ உட்கருத்து 
யாது? தெய்வத்தை மனிதன்‌ ஏன்‌ நாடுகிறான்‌? பரிபூரணத்‌ 
தன்மையானது ஒரு மனிதனிடத்திலோ, தெய்வத்தினிடத்‌ 
திலோ அல்லது வேறு ஏதேனும்‌ ஒன்றனிடத்திலோ எதிர்‌ 
பார்க்கப்படுகிறது. இத்தகைய அருள்‌ காட்டம்‌ எல்லா 
காடுகளிலும்‌ சமூகங்களிலும்‌ இருந்து வருகிறது. இத்‌ 
தகைய அருள்‌ காட்டம்‌ ஏன்‌ இருக்கவேண்டும்‌? அதற்குக்‌ 
காரணமும்‌ ஒன்று உண்டு. அருள்தாகம்‌ மனிதனுடைய 
உள்ளத்தில்‌ இயல்பாக இருந்துவருகிறது. ஹிருதயம்‌ அடித்‌ 
துக்கொண்டிருப்பதில்‌ ஒரு சப்தம்‌ உண்டாகிறது. அது 
வெளியில்‌ எங்கேயோ இருந்து வருவதாக மனிதன்‌ எண்‌ 
ணிக்கொள்வதுண்டு. உள்ளத்தினுள்‌ தெய்வம்‌ இருக்கிறது, 
அதை உணர்ந்தாக வேண்டும்‌ என்ற அருள்தாகம்‌ அவனை 
உயர்ந்த நாட்டத்திலே உந்தித்தள்ளுகிறது. தெய்வத்தை 
எங்குக்‌ காண்பதென்று மனிதன்‌ தேடிப்பார்க்கிறான்‌. இங்கு 
மங்கும்‌ அவன்‌ அதன்பொருட்டு அலைந்து திரிகிறான்‌. புண்‌ 
ணிய க்ஷேத்திரங்களிலும்‌ தீர்த்தங்களிலும்‌ பூலோகத்திலும்‌ 
சுவர்க்கலோகத்திலும்‌ தேடியான பிறகு மனிதன்‌ தன்னிடத்‌ 
துக்கே திரும்பிவருகிறான்‌. புறப்பட்ட இடத்துக்கே திரும்பி 
வரும்பொழுது வட்டமிடுதல்‌ என்னும்‌ செயல்‌ பூர்த்தியா 
கிறது. உலகெங்கும்‌ தேடிய பொருள்‌, கதறி அமுது நாடிய 
பொருள்‌, ஆலயங்களில்‌ அர்ச்சித்து வணங்கப்பட்டபொருள்‌, 
அடியெது முடியெது என்று அறிந்துகொள்ள முடியாத 
பொருள்‌, அண்டங்களுக்கு அப்பால்‌ உள்ள பொருள்‌ தன்‌ 
நெஞ்சத்தினுள்‌ இமைப்பொழுதும்‌ நீங்காது குடிகொண்டி 
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ருக்கிறது என்பது ஆத்மசாதகனால்‌ அறியப்படுகிறது. தனது 
உடலுக்கும்‌, உள்ளத்துக்கும்‌, உயிருக்கும்‌ அடிப்படையாக 
உள்ள ஒண்பொருள்‌ உணரப்படுகிறது. அதுவே மனித 
னுடைய நிஜசொரூபம்‌. தனது ஆத்ம சொருபத்தையே 
ஆழ்ந்து எண்ணுதல்‌ வேண்டும்‌ தான்‌ ஆத்ம சொருபம்‌ என்‌ 
பதை மனிதனுடைய ஜீவிதம்‌ விளக்கவேண்டும்‌. மனிதன்‌ 
இனித்‌ தூயவன்‌ ஆகவேண்டும்‌ என்பதல்ல. ஆத்ம சொரூபி 
யாகிய அவன்‌ யாண்டும்‌ தரயவகைவே இருக்கிறான்‌. பரி 
பூரணத்‌ தன்மையை இனி மனிதன்‌ பெறுவதல்ல, பரிபூரணத்‌ 
தன்மையாகவே அவன்‌ யாண்டும்‌ இருக்கிறான்‌. உடலும்‌ 
உள்ளமும்‌ பிரகிருதியின்‌ கூறுகள்‌. பிரகிருதிக்கு அடிப்‌ 
படையாயுள்ள ஆத்ம சொருபத்தை உடலும்‌ உள்ளமும்‌ 
ஆகிய பிரகிருதி மறைத்துக்கொண்டிருக்கிறது. எண்ணுகிற 
நல்லெண்ணம்‌ ஓவ்வொன்றும்‌, செய்கிற ஸத்கர்மம்‌ ஓவ்‌ 
வொன்றும்‌, பிரகிருதி என்னும்‌ திரையைத்‌ தூயதாக்கு 
கிறது. பின்பு தூய பிரகிருதியின்‌ மூலமாக ஆத்மாவின்‌ 
அகண்ட சொருபம்‌ சிறிது சிறிதாக ஒளிர ஆரம்பிக்கிறது. 
மனிதனது முன்னேற்றத்தைப்‌ பற்றிய வரலாறு இதுவே. 
பிரகிருதி என்னும்‌ திரையானது தூயதும்‌ மெல்லியதும்‌ 
ஆகுமளவு அதன்‌ மூலம்‌ ஆத்ம பிரகாசம்‌ ஒளிவீசுகிறது. 
சுயஞ்சோ தியாயிருப்பதே ஆத்மாவின்‌ நிஐ சொருபம்‌. 


ஆத்மாவானது ஒருநாளும்‌ அறியப்படு பொருள்‌ 
ஆகாது. அதை அறிய முயலுதலில்‌ அர்த்தமில்லை, தன்‌ 
மையை முன்னிலையாக்க முயலுதல்‌ முறையன்று, காண்‌ 
போன்‌ ஒருக்காலும்‌ காணப்படுபொருள்‌ ஆகமாட்டான்‌. 
காணுதல்‌ என்னும்‌ செயல்‌ காணப்படுபொருளிடத்தே காண்‌ 
போனால்‌ செலுத்தப்படுகிறது. காணுதல்‌ என்னும்‌ செயல்‌ 
காணப்படுபொருளை அளந்து அளவைக்குக்‌ கொண்டுவந்து 
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வைக்கிறது. காண்போனாகிய தன்மையை காணப்படுபொரு 
ளாகிய முன்னிலையாக மாற்றமுடியாது, ஆத்மா என்னும்‌ 
தன்மையானது பிரபஞ்சம்‌ என்னும்‌ முன்னிலைக்கு யாண்டும்‌ 
சாக்ஷியாயிருக்கிறது. எது சாக்ஷியாயிருக்கிறதோ அது 
மனிதனுடைய நிஜசொரூபம்‌. முற்றிலும்‌ தன்மயமாய்‌ இருப்‌ 
பதைவிட ஒருபடி கீழே வருவதாகிறது, ஞானம்‌ என்னும்‌ 
செயல்‌. அப்படிக்‌ கீழே இறங்கிவந்தால்‌ ஞாதா, ஜேயம்‌, 
ஞானம்‌ என்னும்‌ திரிபுடி வந்தமைகிறது. காண்போன்‌, 
காணப்படுபொருள்‌, காணுதல்‌ என்று இம்‌ மூன்றுக்கும்‌ 
அர்த்தம்‌ வருகிறது. காணுதல்‌ என்னும்‌ செயலையும்‌, காணப்‌ 
படுபொருள்‌ என்னும்‌ பிரபஞ்சத்தையும்‌ காண்போன்‌ என்‌ 
னும்‌ ஆத்ம சொருபத்தில்‌ ஒடுக்கிவிட்டுத்‌ தான்‌ முற்றிலும்‌ 
தன்மயமாயிருப்பது தனது நிஜ சொருபமாகிறது. தான்‌ 
முற்றிலும்‌ தன்மயமாயிருக்க மனிதன்‌ ஓயாது முயலுகிறான்‌. 
இது ஒன்றுதான்‌ எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ லட்சியம்‌, கணக்‌ 
கற்ற பாங்கில்‌ இந்த லட்சியம்‌ உருவெடுக்கிறது. சன்மார்க்‌ 
கங்கள்‌ யாவும்‌ இந்த ஒரு லட்சியத்திலிருந்து உதித்தவை 
களாகும்‌, மற்ற உயிர்களிடத்தில்‌ அன்பாயிரு என்னும்‌ 
ங்கை இந்த ஒரு லட்சியத்‌ தில்‌ அடங்கு 
அணிக வது தன்னுயிரும்‌ மன்னுயிரும்‌ ஆத்ம சொரு 
செய்யலெண்டுமென்ற கோட்ட வாலுக்கு சமை 
ண்ட த்க்‌ ள்‌ டுஏ நபட்டுள்ளது.. அப்படி 
என்பது உறுதியாக்கப்‌ ணக ல்‌ 
்‌ லத்‌! அகிறது. கல்நெஞ்சம்‌ படைத்‌ 
கிருப்பவனுக்கும்‌ சிலவேளைகளில்‌ மற்றவர்க்கு இரக்கம்‌ 
சாட்டு: ஈல்வியல்பு மேலோங்குகிறது. தானும்‌ தன்‌ அய 
லானும்‌ ஒன்று என்னும்‌ உண்மை அவனுடைய உள்ளத்தில்‌ 
ஜனவ அய்மாவதே அதற்குக்‌ காரணமாகும்‌, பொது 
க தங்கள ஜீவ வியக்‌ தியை இறுகப்‌ பற்றிப்பிடித்துக்‌ 
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கொண்டிருப்பதுதான்‌ உயிர்களின்‌ இயல்பு, தமது ஜீவ 
போதத்தை அழித்துவிடுவதுதான்‌ வாழ்வின்‌ முடிவான 
குறிக்கோள்‌ என்பதைக்‌ கேட்டு மருண்டுபோகின்றவர்கள்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌, ஏனென்றால்‌ வெறும்‌ கற்பனையாயுள்ள 
ஜீவபோதத்தில்‌ அவர்களுக்கு அவ்வளவு அபிமானம்‌ உள்‌ 
ளத்தில்‌ ஊறிக்‌ கிடக்கிறது. தான்‌ அல்லாததைத்‌ தான்‌ 
என்று அங்ஙனம்‌ பற்றிக்கிடப்பவர்களிடத்திலும்‌ ஒரு பெரு 
மையைக்‌ காணலாம்‌. அதாவது யாரிடத்திலாவது சுயநலத்‌ 
தியாகம்‌ இருக்குமானால்‌, அந்தத்‌ தியாகத்தை அவர்கள்‌ 
மனமாரப்‌ பாராட்டுகின்றனர்‌. அஹங்காரத்தையும்‌ மமகா 
ரத்தையும்‌ அகற்றுவதே தியாகம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெறு 
கிறது. அஹங்காரம்‌ மமகாரம்‌ அற்றவிடமே ஜீவபோதத்‌ 
துக்கு அப்பாற்பட்டதாகிறது. ஆக, ஜீவபோதத்தை வீட 
மாட்டேனென்கிற மனிதனும்‌ வேறு ஒரு மனிதனிடத்து ஜீவ 
போதத்தைத்‌ துறப்பதற்கு ஏதுவான செயலைக்கண்டால்‌ 
அதை அவன்‌ போற்றிப்‌ பாராட்டுகிறான்‌. நாம்‌ அதைப்‌ 
பற்றி இன்னும்‌ தெளிவாகத்‌ தெரிந்துகொள்ளவில்லை என்‌ 
ரூலும்‌ “நூன்‌?” “ எனது?” என்னும்‌ ஜீவபோதத்தை 
நீக்குதல்தான்‌ உயிர்‌ அனைத்துக்கும்‌ குறிக்கோள்‌ ஆகிறது. 
இந்த ஜீவபோதம்‌ அக்ஞானத்தினின்று உருவெடுத்தது. 
இது அற்றவிடத்துப்‌ . பரபோதம்‌ தானே விளங்குகிறது. 
யான்‌, எனது என்னும்‌ செருக்கு அற்றவீடம்‌ பரபோத 
மாகிறது. அச்செருக்கை விடுதற்குச்‌ செய்கிற முயற்சிகள்‌ 
யாவும்‌ சன்மார்க்கம்‌ என்றும்‌, ஒழுக்கம்‌ என்றும்‌ அழைக்‌ 
கப்படுகின்றன. அறிந்தோ அறியாமலோ உலகில்‌ உள்ள 
உயிர்கள்‌ அனைத்தும்‌ இந்த உயர்ந்த லட்சியத்தை நாடிப்‌ 
போய்க்கொண்டிருக்கின்‌ றன. மக்களில்‌ பெரும்பாலோர்‌ 
இதுதான்‌ தங்களது குறிக்கோள்‌ என்பதை உணராமலேயே 
31-4 
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அக்குறியை நோக்கிப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கின்றனர்‌. இந்த 
லட்சியத்தை உணர்ந்து செய்தால்‌ குறியை விரைவில்‌ அடை 
யலாம்‌. பரபோதமே மனிதனுடைய நிஜ சொருபம்‌, யான்‌, 
எனது என்னும்‌ வரையறைகள்‌ மனிதனுடைய நிஜ சொரூ 
பத்தை மறைத்து வைக்கின்றன. கார்மேகத்தைப்‌ பிளந்து 
கொண்டு திடீரென்று கணப்பொழுதுக்கு மின்னல்‌ தென்படு 
வதுபோன்று, மனிதனது நிஜ சொரூபம்‌ அஹங்காரம்‌ மமகா 
ரத்துக்கு அப்பால்‌ இருப்பது தென்படுவதுண்டு. நான்‌, 
எனது என்பனவற்றிற்கு அப்பால்‌ உள்ள அகண்டாகாரமே 
மனிதனது நிஜ சொருபமாகும்‌, 


பீரயோஜனம்‌ யாது என்பது அடுத்தபடியாக எழும்‌ 
கேள்வியாகும்‌. பிரயோஜனத்தை அளவையாக வைத்துக்‌ 
கொண்டே இக்காலத்திய மனிதன்‌ எதையும்‌ மதிப்பிடு 
கிறான்‌. பணத்தில்‌ பிரயோஜனத்தைக்‌ காண்பதுபோன்று 
பரஞானத்தில்‌ காணமுடியுமா என்று மனிதன்‌ எண்ணிப்‌ 
பார்க்கிறான்‌. பணம்‌ பயன்படுவது போன்று பரஞானம்‌ 
பயன்படுகிறதில்லை என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌. அப்படிப்‌ 
பயன்படாவிட்டாலும்‌ அதைப்பற்றிய உண்மை இம்மியள 
வும்‌ குறைந்துபட்டுப்‌ போகாது. வாழ்க்கையைப்பற்றிய 
உண்மை யாது, என்ற ஆராய்ச்சியைப்‌ பண வருமானத்‌ 
தோடு இணைக்கலாகாது. அதனால்‌ பிரயோஜனம்‌ என்ன 
என்ற கேள்வியும்‌ ஆங்குப்‌ பொருந்தாது. பின்பு பரஞானம்‌ 
பயன்படாதது என்று பகர்வதும்‌ பொருந்தாது. ஏனென்‌ 
ரூல்‌ மிகப்பெரிய பயன்‌ பரஞானத்தில்கான்‌ இருக்கிறது, 
மக்கள்‌ எல்லாரும்‌ இன்பத்தையே காடி நிற்கின்றனர்‌. 
ஆனுல்‌ அவர்களுள்‌ பெரும்பாலர்‌ அவ்வின்பத்தை நிலையற்ற 
வைகளிடமிருந்து பெற முயலுகின்‌ றனர்‌; அகநித்கிய வல்‌ துக்‌ 
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களிடமிருந்து பெறப்‌ பிரயத்தனப்படுகின்றனர்‌. இந்திரியங்‌ 
களிலிருந்து நிலைத்த சுகத்தை இதுவரையில்‌ யாரும்‌ பெற்ற 
தில்லை. நிலைத்த சுகத்துக்கு இருப்பிடம்‌ ஆத்மாவேயொழிய 
அதை ஆக்கையிலோ இந்திரியங்களிலோ பெற முடியாது. 
ஆத்மானந்தத்தைப்‌ பெறுதற்கு நிகரான பிரயோஜனம்‌ பிர 
பஞ்சத்தில்‌ இல்லை. பிரயோஜனத்தைப்பற்றிய பேச்சு 
எழும்‌ இடத்து மற்றொரு விஷயத்தையும்‌ நாம்‌ ஆராய்ச்சிக்கு 
எடுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. அதாவது அக்ஞானமே துக்‌ 
கங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ பிறப்பிடம்‌, வரம்பில்‌ அடங்காத ஆத்‌ 
மாவை வரம்பில்‌ அடங்கியதாக எண்ணுவதும்‌, அதற்குத்‌ 
துக்கமுண்டு என்று எண்ணுவதும்‌ அக்ஞானங்களுள்‌ பெரிய 
அக்ஞானமாகும்‌. அழியாப்‌ பொருளாகிய ஆத்மாவை 
அழியும்‌ தன்மையுடையது என்று எண்ணுவது அக்ஞானம்‌. 
பரிபூரணமாயுள்ள ஆத்மசொரூபி தன்னை மனது என்றும்‌, 
தேகம்‌ என்றும்‌ எண்ணிக்கொள்வது அக்ஞானம்‌. தன்னை 
தேகம்‌ என்று எண்ணும்பொழுதே சுயநலமும்‌ உருவெடுக்‌ 
கிறது, மற்ற தேகங்களைப்‌ புறக்கணித்துவிட்டுத்‌ தன்‌ தேகத்‌ 
தைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌ என்னும்‌ எண்ணம்‌ வந்து 
முன்நிற்கிறது. உடல்‌ உணர்ச்சியில்‌ அவன்‌ வேறு, நான்‌ 
வேறு என்ற எண்ணம்‌ வலுக்கிறது. அவ்வுணர்வினின்று 
அக்கிரமங்கள்‌ தலையெடுக்கின்றன. துன்பங்களும்‌ பின்பு 
தோன்றுகின்றன. இனி, ஆத்ம ஞானத்திலும்‌ பிரயோஜ 
னம்‌ உண்டு. மக்களுள்‌ ஒரு சிலர்‌ சுயகலத்தை விடுவார்க 
ளானால்‌ துக்கம்‌ நிறைந்த இம்மண்ணுலகம்‌ சுகம்‌ நிறைந்த 
சுவர்க்கமாக அதிவிரைவில்‌ மாறியமையும்‌. ஆனால்‌ யந்திரங்‌ 
களைப்‌ பெருக்குவதாலும்‌, பெளதிக ஞானத்தை வளர்ப்பதா 
லும்‌ உலகில்‌ இன்பம்‌ அதிகரிக்காது; துன்பமே அதிகரிக்‌ 
கும்‌. எரியும்‌ தீயில்‌ எண்ணெய்‌ ஊற்றுவதற்கு ஒப்பாகும்‌ 
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வெறும்‌ பெளதிக ஞானம்‌, ஆத்ம ஞானத்தைக்‌ தவிர்த்து 
விட்டு, பெளதிக ஞானத்தைப்‌ பெருக்குவது துன்பத்‌ தீயி 
னுள்‌ விறகுக்கட்டை போடுவதற்கு ஒப்பாகும்‌, பிறர்க்கு 
உரிய பொருளைத்‌ தனக்குரியதாக்கும்‌ சுயநலக்காரனிடம்‌ 
பெளதிக ஞானம்‌ சேர்வது சூறையாடுதற்கு இன்னுமொரு 
கருவி கிடைப்பதற்கு ஒப்பாகும்‌, தன்னிடம்‌ இருப்பதைப்‌ 
பிறர்க்கு வழங்குதற்குப்பதிலாகப்‌ பிறரிடமிருப்பதை அவன்‌ 
தனக்குரியதாக்குகிறான்‌. பிறர்‌ உயிரையே கவர்ந்தெடுத்‌ 
துக்‌ கொள்ளுதற்கு ஒப்பான சயகலப்பறிறு யந்திரங்கள்‌ 
மூலமாக அவனுக்கு உண்டாகிறது. 


நான்‌ சரீரம்‌ அல்ல, நான்‌ ஆத்மா என்ற இந்த உயர்ந்த 
லட்சியத்தைச்‌ சமுதாய வாழ்க்கையில்‌ அனுஷ்டானத்துக்‌ 
குக்‌ கொண்டுவர முடியுமா, என்பது கேள்வி. சமுதாயத்‌ 
தின்‌ செளகரியத்துக்காகத்‌ தத்துவத்தை மாற்றியமைக்க 
முடியாது. பின்பு தத்துவத்துக்கு ஒப்பக்‌ தன்னை மாற்றி 
யமைத்துக்கொள்ள சமுதாயம்‌ கடமைப்பட்டதாயிருக்‌ 
கிறது. சுயநலம்‌ கருதாமை போன்ற உயர்ந்த கோட்பாடு 
ஒன்றை ஒரு சமுதாயம்‌ கடைப்பிடிக்க முடியவில்லையென்‌ 
ரூல்‌ அது பண்பாட்டில்‌ மிகவும்‌ கீழே போயிருக்கிறது என்ப 
தாகிறது. உயர்ந்த தத்துவத்துக்கு ஏற்ற வாழ்வு வாழு 
கின்ற சமுதாயமே மேலான சமுதாயமாகி 
மனிதனும்‌ இன்றைக்குத்‌ 
நாளைக்குச்‌ சமுதாயம்‌ 
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அவரவர்‌ மனம்‌ எப்படியோ உலகம்‌ அப்படிக்‌ காட்சி 
கொடுக்கிறது. மரக்கட்டை ஒன்று வழியோரம்‌ நின்று 
கொண்டிருந்தது. இரவில்‌ அவ்வழியே சென்றுகொண் 
டிருந்த திருடன்‌ ஒருவன்‌ அம்‌ மரக்கட்டையைப்‌ பார்த்துப்‌ 
போலீஸ்காரன்‌ என்று அஞ்சினான்‌. தன்‌ காதலியை எதிர்‌ 
பார்த்துச்‌ சென்றவன்‌ அதைத்‌ தன்‌ காதலியென்று கருதி 
னன்‌. பேய்‌ பிசாசகளைப்பற்றிக்‌ கேள்விப்பட்டிருந்த ஒரு 
வன்‌ அதைப்‌ பேய்‌ என்று பாவித்துப்‌ பயந்து போனன்‌. 
அவரவர்‌ தம்‌ மனதுக்கு ஒத்த காட்சியை அக்கட்டையில்‌ 
கண்டார்கள்‌. குழந்தை ஒன்று ஓர்‌ அறையில்‌ இருக்கிறது. 
ஒரு பை நிறையப்‌ பொன்காசும்‌ அவ்வறையில்‌ இருக்கிறது. 
திருடன்‌ ஒருவன்‌ வந்து பொன்காசைத்‌ திருடுகிறான்‌. ஆனால்‌ 
திருட்டு நிகழ்கிறது என்பது குழந்தைக்குத்‌ தெரியாது. 
ஏனென்றால்‌ திருடுதல்‌ என்னும்‌ பாங்கை அக்குழந்தை 
இன்னும்‌ தனது மனதில்‌ வாங்கவில்லை, ஈம்‌ மனம்‌ 
எப்படியோ உலகம்‌ அப்ப்டி நமக்குக்‌ காட்சி கொடுக்கிறது. 
உலகத்தில்‌ உள்ள தீமைகளைப்பற்றி வருந்தாதே, உன்‌ 
உள்ளத்தில்‌ உள்ள தீமைகளைப்‌ பற்றி வருந்து, உன்‌ 
உள்ளத்தை முதலில்‌ ஒழுங்குபடுத்து." பிறகு உள்ளும்‌ புற 
மும்‌ நீ பரம்பொருள்‌ சொருபத்தைக்‌ காண்பாய்‌. அதுவே 
உனது நிஜ சொருபம்‌. 

ஆட்டு மந்தையில்‌ குட்டி போட்டுவிட்டுப்‌ பெண்சிங்கம்‌ 
ஒன்று செத்துப்‌ போயிற்று, ஆடுகளோடு வளர்ந்து 
வந்த சிங்கக்‌ குட்டியானது தன்னையும்‌ ஓர்‌ ஆடு என்று 
எண்ணிக்கொண்டது. ஆடுபோன்று அது தழை கின்று, 
ஆடுபோன்று கத்தி, ஆடுபோன்று அச்சமுற்று அது 
வாழ்ந்து வந்தது. இந்த விபரீதக்‌ காட்சியைக்‌ காணலுற்ற 
ஆண்சிங்கமொன்று அந்த ஆட்டுச்‌ சிங்கத்தைப்‌ பிடித்துத்‌ 
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தனியிடத்துக்கு இழுத்துச்‌ சென்றது. நடுநடுங்கிப்போன 
அப்பிராணியைத்‌ தன்னோடு சீர்தூக்கிக்‌ காட்டி அதன்‌ 
நிஜ சொருபத்தை அதற்குப்‌ புகட்டிற்று. கத்துவதை 
நிறுத்திவிட்டு அது கர்ஜித்தது. சிங்கத்தின்‌ இயல்பு 
கொடிப்பொழுதில்‌ அதற்கு வந்து அமைந்தது, தன்னை ஆடு 
என்று அது கொண்டிருந்த மயக்கம்‌ மாயமாய்‌ மறைந்து 
போயிற்று. மனிதனிடத்துத்‌ தன்னைப்பற்றிய மயக்கம்‌ 
இருக்கிறது. தேகத்தைத்‌ தான்‌ என்று எண்ணுவது மயக்‌ 
கம்‌. பிறப்பும்‌ இறப்பும்‌ தனக்கு உண்டு என்று எண்ணு 
வது மயக்கம்‌. பிணியும்‌ துன்பமும்‌ தன்னை வந்து தாக்கு 
அன்ற என்று எண்ணுவது மயக்கம்‌, தூயதாய்‌ எங்கும்‌ 
நிறைந்ததாய்‌ ஆகாசம்‌ இருப்பதுபோன்று தான்‌ சிதாகாச 
வடிவீனன்‌ என்று தெளிதல்‌ வேண்டும்‌. சிதாகாசம்‌ என்‌ 
பது பேரறிவுப்‌ பெருவெளி, சிதாகாசமே தனது நிஜ 
சொருபம்‌, ஆகாசத்தில்‌ மேகங்கள்‌ பல கூடுகின்றன, 
பின்பு மறைகின்றன, அ 
ஒன்றுமில்லை, தேகமும்‌ 

மூப்பு, 


இணக்கம்‌ யாவும்‌ பர மாத்ம சொரூ 


உயிர்களுக்கி 
ந்‌ வக்க ஞக்கிடையில்‌ பேத 
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அதுவே. அது உனது நிஜ சொரூபம்‌. உனது நிஜ சொரூ 
பத்தை மறப்பதும்‌ மறுப்பதும்‌ பிராந்தி, உனது நிஜ சொரு 
புத்தையே எப்பொழுதும்‌ காதால்‌ கேள்‌. உனது நிஜ சொரு 
பத்தையே எப்பொழுதும்‌ மனதால்‌ சிந்தனை செய்‌, உனது 
நிஜ சொரூபத்தை சுவானுபூதியில்‌ உணர்ந்திடு. பந்தம்‌, 
முக்தியாகிய யாவையும்‌ கடந்த பெருநிலை அது. அதுவே 
உனது நிஜ சொருபம்‌. 


4. மாயை 


அல்லலாந்‌ தொழில்ப டைத்தே 
அடிக்கடி உருவெ டுத்தே 
மல்லல்மா ஞாலங்‌ காக்க 
வருபவர்‌ கடவு ளென்னில்‌ 
தொல்லையாம்‌ பிறவி வேலை 
தொலைந்திடா திருணீங்‌ காது 
நல்லது மாயை தானும்‌ 
நானென வந்து நிற்கும்‌. 
_ தாயுமானவர்‌ 
மாயை என்னும்‌ சொல்‌ நமக்கிடையீல்‌ பெரிதும்‌ வழக்‌ 
கத்தில்‌ இருந்துவருகிறது. கற்பனை, வெறுந்தோற்றம்‌, 
மோஹம்‌, மயக்கம்‌ ஆகிய கருத்துக்களை விளக்குதற்கு 
மாயை என்னும்‌ பதம்‌ பிரயோகிக்கப்படுகிறது, அப்படிச்‌ 
செய்வது சரியல்ல. மாயை என்பதற்குப்‌ பொருள்‌ இவை 
யாகமாட்டா. ஆயினும்‌ வேதாந்தம்‌ என்னும்‌ மாளிகையி 
இள்ள முக்கியமான தூண்களில்‌ மாயாவாதம்‌ என்பதும்‌ 
ஒன்று. ஆதலால்‌ அதைச்‌ சரியாக அறிந்துகொள்ளுதல்‌ 
முற்றிலும்‌ அவசியம்‌, பெரும்பாலர்‌ மாயையை முறை 
தவறியே அர்த்தம்‌ பண்ணிவருகின்‌ றனர்‌. பொறுமையுடன்‌ 
அதை ஆராய்தல்‌ வேண்டும்‌, 


மாயை என்னும்‌ பதத்துக்கு வேதநூலில்‌ ஆதியில்‌ 
அமைந்த பொருள்‌ ஜாலவித்தை என்பதாகும்‌, அக்காலத்‌ 
தில்‌ மாயாவாதம்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு உருவெடுக்கவில்லை. 
என்‌ எட 61 ள்‌ என்னும்‌ வாக்கியத்தை வேதத்‌ 
தில்‌ காணலாம்‌, இந்திரன்‌ மாயையின்‌ மூலம்‌ பல ரூபங்‌ 
களை எடுத்தான்‌ என்பது இதன்‌ பொருள்‌, இதிலிருந்து 
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தான்‌ இந்திரஜாலம்‌ என்னும்‌ சொல்லும்‌ வழக்கத்தில்‌ வந 
தது. மாயை என்னும்‌ வார்த்தைக்கு இதே பொருள்‌ வரு 
கிற வேறுபல வாக்கியங்களையும்‌ வேதத்தில்‌ காணலாம்‌. 
பழைய நூல்களில்‌ இக்கருத்துடன்‌ கையாளப்பட்ட மாயை 
என்னும்‌ சொல்லானது பிறகு எங்கும்‌ காட்சியில்‌ இல்லாது 
மறைந்துபோய்விட்டது. இதற்கிடையில்‌ இச்சொல்லுக்கு 
அடிப்படையாயுள்ள கருத்து சிறிது சிறிதாக உருவெடுத்து 
வருவதாயிற்று, ''ஐகத்தின்‌ ரகசியத்தை அறிந்துகொள்ள 
நமக்கு ஏன்‌ இயலுவதில்லை?” என்னும்‌ கேள்வி பின்பு 
எழுவதாயிற்று. இக்கேள்விக்கு விடையாக வந்த கூற்றில்‌ 
பொருள்‌ மிகப்‌ புதைந்து கிடந்தது. அதாவது நாம்‌ வீண்‌ 
பேச்சப்‌ பேசுகிறோம்‌; இந்திரியங்களுக்கு விஷயமாகும்‌ 
பொருள்களில்‌ காம்‌ திருப்‌ தியடைந்திருக்கிறோம்‌; ஆசை 
களுக்கு அடிமைப்பட்டு அவைகளின்‌ பின்‌ நாம்‌ ஓடித்திரி 
கிறோம்‌; ஆகையினால்‌ மெய்ப்பொருளை மப்பு ஒன்று பரவி 
மூடுவது போன்று நாம்‌ செய்துவருகிறோம்‌ என்னும்‌ கருத்‌ 
துக்கள்‌ சிஜி என எண எரர்‌ கோணா ணர்‌ என 
ரிக்‌ வேதத்தில்‌ அமைந்திருக்கின்றன. இங்கு மாயை என்‌ 
கிற சொல்லை உபயோகப்படுத்தவில்லை; ஆனால்‌ நமக்கும்‌ 
மெய்ப்பொருளுக்குமிடையே ஒருவித மூடுபனி போன்ற 
யாதோ ஒன்று இருந்துகொண்டு அக்ஞானத்தை உண்டு 
பண்ணுகிறது என்னும்‌ கோட்பாடு தோன்றி வருவதைக்‌ 
காண்கிறோம்‌, நெடுங்காலத்துக்குப்‌ பிறகு மிகப்‌ பிந்தித்‌ 
தோன்றிய உபநிஷதம்‌ ஒன்றில்‌ மாயை என்னும்‌ சொல்‌ 
கிரும்பவும்‌ கையாளப்படுகிறது. ஆனால்‌ இப்பொழுது 
அதன்‌ அர்த்தத்தில்‌ பெரும்‌ மாறுதல்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. 
புதிய அர்த்தங்கள்‌ அச்சொல்லுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டிருக்‌ 
கின்றன, பல கோட்பாடுகளும்‌ கொள்கைகளும்‌ அச்‌ 
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சொல்லைச்‌ சார்ந்து வளர்வனவாயின. மாயை என்பதன்‌ 
உட்கருத்து இறுதியாக ஊர்ச்சிதமாயிற்று. ஸ்வேதாஸ்‌ 
வதர உபநிஷதத்தில்‌ எள ஈக ஈரி எ ணொ 
மாயாம்து ப்ரக்ருதிம்‌ வித்யான்மாயினம்‌ ௪ மஹேச்வரம்‌ 
என்று படிக்கிறோம்‌. அதன்‌ பொருள்‌ பிரகிருதி அல்லது 
இயற்கையை மாயையென்றும்‌ மஹேச்வரனை அந்த மாயை 
யின்‌ அதிபதியென்றும்‌ அறிக, என்பதாகிறது, இனி, 
தத்துவஞானிகள்‌ மாயை என்னும்‌ இச்சொல்லை வெவ்வேறு 
பாங்கில்‌ கையாண்டிருக்கிறார்கள்‌ , அவர்களுள்‌ ஜகத்குரு 
ஆதி சங்கராசாரியர்‌ குறிப்பிடத்‌ தகுந்தவர்‌. பெளத்தர்‌ 
களும்‌ மாயா வாதத்தை ஏகதேசம்‌ பயன்படுத்தியிருக்கிறார்‌ 
கள்‌. அனால்‌ பெளத்தர்கள்‌ கையில்‌ மாயை என்னும்‌ 
அச்சொல்‌ விக்ஞான வாதம்‌ (106i) என்ற கோட்‌ 
பாட்டுக்கே உதவியது. மனத்தகத்து உண்டாகிற விகாரத்‌ 
துக்கு ஏற்ப வெளியுலகம்‌ தோன்றுகிறது. மனம்‌ மறைந்து 
போனவிடத்து வெளியுலகத்‌ தோற்றமும்‌ இல்லை என்பது 
தான்‌ (Idealism) விக்ஞானவா தம்‌, 
சொல்லுக்கு இந்த அர்த்தம்தான்‌ 
பாலும்‌ வழங்கப்படுகிறது. 
வேதாந்தம்‌ பகர்கிறது. இ 
கற்பனை” 
னர்‌. 


மாயை என்னும்‌ 
இப்பொழுது பெரும்‌ 

“பிரபஞ்சம்‌ மாயாமயம்‌”” என்று 
தைக்‌ கேட்டதும்‌ “உலகம்‌ வெறும்‌ 
என்று பொதுவாக மக்கள்‌ எண்ணிக்கொள்கின்ற 
“படி அவர்கள்‌ எண்ணுதற்கு ஆதாரம்‌ புத்த மதத்‌ 


திலிருந்து கிடைத்திருக்கிறது, ஏனென்றால்‌ புத்தமதவாதி 
களில்‌ ஒரு 
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வாதம்‌ என்பது வெளியுலகம்‌ வெறும்‌ மனேகற்பிதமல்ல, 
அதற்குத்‌ தன்னளவில்‌ இருப்பு உண்டு என்பதாம்‌. மாயா 
வாதம்‌ என்னும்‌ சொல்‌ பொருளற்றது, அது வாதிப்பதறி 
குரிய விஷயமன்று. நரம்‌ எத்தகையவர்‌, நம்மைச்‌ சூழ்ந்‌ 
துள்ளவைகள்‌ எத்தையவைகள்‌ என்று இவை 
அனை த்தையும்‌ பற்றிய உண்மைகளை இயம்புவது மாயை 
என்னும்‌ பெயர்‌ பெற்றுள்ளது. இயற்கையின்‌ கடைமுறை 
எதுவோ அது மாயை. யாருடைய உள்ளத்தினின்று 
வேதங்கள்‌ உருவெடுத்து வந்தனவோ அந்த ரிஷிகள்‌ மூல 
தத்துவங்களைக்‌ கண்டறிந்து கொள்ளவும்‌ அவைகளைப்‌ பின்‌ 
பற்றவும்‌ உறுதிகொண்டிருந்தனர்‌. மற்று அத்‌ தத்துவங்‌ 
௧௯ வேண்டியவாறு விஸ்தரித்துக்கொண்டு போகவோ, 
அல்லது வீஸ்தரிப்புக்காகக்‌ காத்திருக்கவோ அவர்களுக்கு 
அவகாசமில்லை. ஈண்டு உள்ள வஸ்துக்களின்‌ அடிப்படை 
யான நிலைதான்‌ என்னவென்று உய்த்துணர அவர்கள்‌ 
விரும்பினர்‌. இப்பிரபஞ்சத்துக்கு அப்பால்‌ உள்ள ஏதோ 
ஒன்று அவர்களைப்‌ பரிந்து அழைப்பது போன்று அவர்கள்‌ 
உணர்ந்தனர்‌. அவ்‌ அழைப்புக்கிணங்கி ஆங்குச்‌ செல்லு 
வதை நிறுத்தி வைத்துவிட்டு இம்மையில்‌ வெறுமனே” 
காத்திருக்க அவர்கள்‌ விரும்பவில்லை. உபநிஷதங்களை 
இன்று நாம்‌ ஆராய்ந்தால்‌ ஒரு விஷயம்‌ புலப்படும்‌. நவீன 
பெளதிக விக்ஞானம்‌ விஸ்தரித்துச்‌ சொல்லும்‌ சில விஷயங்‌ 
களை உபநிஷதங்களும்‌ சொல்லுகின்றன, அப்படி வீரிவாக 
விளக்குதலில்‌ உபநிஷதங்கள்‌ சில வேளைகளில்‌ தவறுதல்‌ 
செய்துவிடுகின்றன. ஆனால்‌ அடிப்படைத்‌ தத்துவங்களை 
எடுத்து ஓதுதலில்‌ உபநிஷதங்கள்‌ ஒருநாளும்‌ பிழைபண்‌ 
ணியதில்லை. சான்று ஒன்று எடுத்துக்கொள்வோம்‌. 
நவீன பெளதிக விக்ஞானம்‌ ஈதர்‌ (Ether) என்னும்‌ நுண்‌ 
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பொருளைப்பற்றி ஏராளமாக ஆராய்ச்சி செய்திருக்கிறது. 
இயற்கையில்‌ அது மிக முக்கியமானது என்று அது நிரூ 
பித்து வருகிறது. இது வேதாந்த சாஸ்திரத்தில்‌ ஆகாசம்‌ 
என்னும்‌ பெயர்‌ பெற்றுள்ளது. ஆகாச தத்துவத்துக்கு 
வேதாந்த சாஸ்திரம்‌ மிக முக்கியமான இடம்‌ கொடுத்திருக்‌ 
கிறது, ஆகாச தத்துவத்துக்கு சப்தம்‌ அல்லது ஓசை தன்‌ 
மாத்திரையாயிருக்கிறது என்னும்‌ அடிப்படை யுண்மையை 
அவர்கள்‌ கண்டறிந்தார்கள்‌. அப்படி அவர்கள்‌ கண்டறிந்‌ 
ததைச்‌ செயலில்‌ நிரூபித்துக்காட்ட முடியவில்லை. அதில்‌ 
தவறுதல்‌ பல செய்துள்ளார்கள்‌ நவீன பெளதிக விக்ஞானம்‌ 
ஆகாசவாணி அல்லது வானொலியைச்‌ செயலில்‌ பயன்படுத்‌ 
திக்‌ காட்டியிருக்கிறது. எங்கும்‌ வியாபகமாயுள்ள ஜீவ 
சக்தி ஒன்று உண்டு என்பதும்‌, அது வெவ்வேறு படித்தரங்‌ 
களில்‌ பரிணமித்து ஜகத்தில்‌ தோன்றிக்கொண்டிருக்கிறது 
என்பதும்‌ வேத சாஸ்திரத்தில்‌ பகரப்பட்டுள்ளன. வேதத்‌ 
தில்‌ பிராஹ்மணம்‌ என்னும்‌ புகுதியில்‌ இக்கோட்பாடு 
சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. ஸம்ஹிதையில்‌ பிராண தத்து 
வத்தைப்‌ போற்றுகிற மந்திரம்‌ நீண்டதொன்று உளது. 
க பிராண தத்துவத்தின்‌ புறத்தோற்றமே ஜீவ சக்தி 
வா்‌ தும்‌ அது சாற்றுகிறது, இம்மண்ணுலகிலே ஜீவர்கள்‌ 
எ படித்‌ தோன்நலாஞர்கள்‌ என்பது வேதத்தில்‌ சொல்லப்‌ 
ர” கவின பெளதிக விக்ஞானிகளில்‌ சிலர்‌ 
கிரகங்களிலி தான்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌, வேறுபல 

முது உயிர்‌ இங்கு வருவதாயிற்று என்பது 
தான்‌ இவர்‌ கள்‌ எல்லாருடைய நம்பிக்கையாகும்‌, சந்திர 
லோகத்திலிருந்து ஜீவர்கள்‌ பூலோகத்துக்கு வருகிறார்கள்‌ 


என்பது வைதிகதர்சனிகர்‌ சிலரது கெளிர்‌ ்‌ 
வாகம்‌ அ தெளிந்த கொள்கை 
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மூல தத்துவங்களை ஆராய்ந்து பார்க்குங்கால்‌, அவை 
களப்‌ பொது நிலையில்‌ வைத்துப்புகட்டுதலிலே வேத 
காலத்து ரிஷிகள்‌ வியக்கத்தக்க வல்லமையும்‌ துணிச்சலும்‌ 
உடையவர்களாக இருந்திருக்கிறார்கள்‌ என்பது புலப்படு 
கிறது. பாகிய பிரபஞ்சத்தின்‌ மூலம்‌ அகில அண்டத்தின்‌ 
மர்மத்தை அவர்கள்‌ விளக்கிக்‌ காட்டியிருக்கிறார்கள்‌. அவர்‌ 
கள்‌ விளக்கியதைவிடச்‌ கிறந்த முறையில்‌ வேறு யாரும்‌ 
விளக்க முடியாது என்று உறுதி கூறலாம்‌. இன்றைக்கு 
நவீன பெளதிக விக்ஞானம்‌ இந்த இயற்கையை இன்னும்‌ 
ஆழ்ந்து விஸ்தாரமாக ஆராய்ந்து வருகிறது. அதனால்‌ 
பழைய கேள்விக்குப்‌ புதியவிடை ஒன்‌ றும்‌ வந்தமையவில்லை, 
இந்த இயற்கையைக்கொண்டே இந்த இயற்கையின்‌ மர்‌ 
மத்தை அறிந்துகொள்ள முடியாது என்ற கோட்பாடு சிறி 
தளவும்‌ மாறிப்போகவில்லை, அண்டத்தின்‌ நடைமுறையைப்‌ 
பற்றிய இரகசியத்தை ஆகாச தத்துவம்‌ விளக்கவல்லதன்று 
என்று அந்நாளைய ஆன்றோர்‌ பகர்ந்துபோயினர்‌, அந்த 
ஆகாச தத்துவத்தை இந்காளைய பெளதிக விஞ்ஞானிகள்‌ 
இன்னும்‌ விஸ்தாரமாக ஆராய்ச்சி பண்ணுகிறார்கள்‌. அப்‌ 
படிச்‌ செய்வதால்‌ பழைய உண்மையை இவர்கள்‌ மாற்றி 
யமைக்கமுடியுமா? எங்கும்‌ வியாபகமாயுள்ள பிராண தத்து 
வம்‌ இந்த ஜகத்தின்‌ மர்மத்தை விளக்கவல்லதன்று என்று 
அந்நாளில்‌ முடிவுகட்டினார்கள்‌. அதே பிராண தத்துவத்தை 
இக்காலத்தவர்கள்‌ இன்னும்‌ ஆழ்ந்து ஆராய்ச்சி பண்ணிப்‌ 
பார்க்கிறார்கள்‌. இதனால்‌ நிலைமை மாறிவிடாது. விஸ்தார 
மாக ஆராய்வதால்‌ அண்டத்தின்‌ நடைமுறையைப்பற்றிய 
உண்மையை மாற்றிப்போட முடியுமா? வான்‌ ஏற நூல்‌ 
ஏணி உதவாது என்றார்‌ முன்னோர்‌. இக்காலத்தவர்‌ நூல்‌ 
ஏணியைப்பற்றிய புள்ளி விவரத்தைப்‌ பெருக்கினால்‌ வான்‌ 
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ஏற முடியுமா? ஜயம்‌ திரிபு அற அடிப்படை உண்மைகள்‌ 
இவைதான்‌ என்று பண்டைய பனுவலாளர்‌ பகர்ந்துள்ள 
னர்‌. புதுமையாளர்‌ எவ்வளவுதான்‌ முட்டி மோதினாலும்‌ 
அவ்‌ உண்மைகளை இவர்கள்‌ மாற்றியமைக்க முடியாது. இவ்‌ 
விஷயத்தை இன்னும்‌ நன்றாக ஆராய்வது அவசியமாகிறது. 
இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ மூல தத்துவங்களை ஆராய்தலில்‌ வேத 
காலத்து தத்துவதர்சிகள்‌ ஆழ்ந்து சென்ற அவ்வளவு தூரத்‌ 
துக்கு நவீன பெளதிக விக்ஞானிகள்‌ செல்லவில்லை. இப்‌ 
பிரபஞ்சத்தைப்பற்றிய முடிவான உண்மைகள்‌ இவைதான்‌ 
என்று அந்த தீர்க்கதரிசிகள்‌ பகர்ந்தாயிற்று, அவர்கள்‌ 
கண்டறிந்த உண்‌ மைகளில்‌ சிலவற்றை நவீன பெளதிக விக்‌ 
ஞானிகள்‌ இன்னும்‌ ஆராய்ச்சிக்கே எடுத்துக்கொள்ள இய 
லாதவர்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. அங்ஙனம்‌ பண்டைப்‌ 
பெரியோர்‌ பகர்ந்துவைத்தது யாது என்று பார்ப்போம்‌. 
ஆகாசதத்துவம்‌, பிராணதத்துவம்‌ ஆகியவைகளைப்பற்றிப்‌ 
பகர்ந்ததோடு அவர்கள்‌ நின்றுவிடவில்லை. இவைகளைக்காட்‌ 
டிலும்‌ நுண்பொருள்‌ ஆகிய மனோதத்துவம்‌ என்பது ஒன்று 
இருக்கிறது என்று அவர்கள்‌ இயம்பியுள்ளார்கள்‌. மனே 
தத்துவத்துக்கு அப்பால்‌ அதைவிட குக்ஷ்மமானது ஒன்று 
உண்டு என்றும்‌ அன்னவர்‌ எடுத்து உரைத்தனர்‌. மனிதன்‌ 
அணிந்துகொண்டிருக்கிற சட்டைகளை ஆராய்ச்சி பண்ணுவ 
தன்மூலம்‌ மனிதனை முழுதும்‌ கெரிந்துகொள்ள முடியாது. 
இதுபரியந்தம்‌ இயம்பப்‌ பெற்றவைகளெல்லாம்‌ வெறும்‌ 
சட்டை அல்லது அங்கிகளுக்குச்‌ சமானமானவைகள்‌. அன்ன 
மயகோசம்‌ என்றும்‌, பிராணமயகோசம்‌ என்றும்‌, மனே 
மயகோசம்‌ என்றும்‌, விஞ்ஞானமயகோசம்‌ 

ஆனந்தமயகோசம்‌ என்றும்‌ அவைகள்‌ பெயர்‌ பெ 


பிரபஞ்சத்தின்‌ மர்மத்தை அறிந்துகொள்ளுதற்‌ 


என்றும்‌, 
றலாயின. 
கு இவை 
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கனைப்பற்றிய ஆராய்ச்சியும்‌ போதவில்லை, அக்காலத்திய 
தத்துவதர்சிகள்‌ தெளிந்த ஒரு முடிவுக்கு வந்தனர்‌. அதா 
வது பாகிய பிரபஞ்சத்தைப்பற்றிய ஆராய்ச்சி எவ்வளவு 
ஆழமானதாயிருந்தாலும்‌ அல்லது உயரமானதாயிருந்தாலும்‌ 
பிரபஞ்சத்தைப்‌ பற்றிய பிரச்னேக்கு உரிய உத்தரத்தை 
அளிக்க அதற்கு இயலாது. அதாவது இயற்கையீன்‌ 
ஆராய்ச்சியைக்கொண்டு இயற்கையின்‌ உட்பொருளைத்‌ 
தெரிந்துகொள்ள முடியாது, 


இதற்கு பெளதிக விக்ஞான தருகிற விடையொன்று 
உண்டு. ‘இயற்கையை அறிந்துகொள்ள அஆரம்பித்திருக்‌ 
கிரோம்‌. அதன்‌ மர்மங்கள்‌ பல விளங்கியுள்ளன, காலம்‌ 
எவ்வளவு பிடித்தாலும்‌ இயற்கையின்‌ ஆராய்ச்சியை இனி 
நிறுத்தப்‌ போவதில்லை; அதன்‌ உட்பொருனளைக்‌ கண்டு 
பிடித்தே ஆகவேண்டும்‌. அதைக்‌ கண்டுபிடிக்கு முன்பு 
எங்கள்‌ யத்தனத்தை நிறுத்தமாட்டோம்‌.” இப்படி எண்‌ 
ணியுள்ள பெளதிக விக்ஞானிக்கு வேதாந்தி வீடுக்கின்ற 
விடையொன்று உண்டு. இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ மர்மத்தை 
அறிந்துகொள்ள மனிதனால்‌ முடியாது என்பது வேதாந்தி 
யின்‌ விடை. அதற்குக்‌ காரணத்தையும்‌ அவன்‌ பகர்கிறான்‌. 
மனது என்னும்‌ அந்தக்கரணத்தைக்கொண்டு மனிதன்‌ 
இயற்கையை அறிய முயலுகிறான்‌. இம்‌ மனதோ ஒரு வரை 
யறைக்கு உட்பட்டது. ஒரு வரம்புக்கு அப்பால்‌ செல்ல 
மனதுக்கு இயலாது. காலம்‌, தேசம்‌, வர்த்தமானம்‌ என்ப 
வைகளுக்கு அப்பால்‌ செல்ல மனதுக்கு இயலாது. தன்னி 
டத்திலிருந்து தன்னையே நீக்கிவைக்க எம்மனிதனுக்‌ 
கும்‌ இயலாது. அதே பாங்கில்‌ காலத்தையும்‌ தேசத்தை 
யும்‌ பற்றிய நியதிகள்‌ வகுத்து வைத்திருக்கிற வரை 
யறைக்கு அப்பால்‌ செல்ல எம்மனிதனுக்கும்‌ முடியாது, 
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கால தேச வர்த்தமானத்தைப்பற்றிய விதிகளைக்‌ கடப்பது 
யாருக்கும்‌ சாத்தியமன்று, ஏனென்றால்‌ மனிதன்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ளுகிற ஒவ்வொரு முயற்சியும்‌ காலத்தில்‌ அடங்கியது; 
தேசத்துக்கு உட்பட்டது; காரணகாரியமாயுள்ள வர்த்த 
மானத்தில்‌ ஊறியிருக்கிறது. காலத்தை ஏதுவாக வைத்துக்‌ 
கொண்டு காலத்தைக்‌ கடக்க முடியாது, தேசம்‌ அல்லது 
வெளியை இருப்பிடமாக வைத்துக்கொண்டு இடத்துக்கு 
அப்பால்‌ போகமுடியாது, காரண காரியமாகத்‌ தொடர்ந்து 
வரும்‌ வினயைக்கொண்டு வினையைக்‌ கடக்க முடியாது. 
மற்றொரு உபமானத்தைக்கொண்டு இதை இன்னும்‌ நன்கு 
தெளிவுபடுத்தலாம்‌. சொப்பனம்‌ காண்கிற நிலையில்‌ 
இருந்துகொண்டே சொப்பனத்தை ஆராய்ச்சி பண்ண முடி 
யாது. சொப்பனத்தைவிட்டு விழித்துக்கொண்ட பிறகு 
சொப்பனத்தின்‌ ஆதியந்தத்தை ஆராய முடியும்‌. இப்பிர 
பஞ்சம்‌ கால தேச வர்த்தமானமாக வடிவெடுத்திருக்கிறது. 
இப்பிரபஞ்சத்துக்குள்‌ கட்டுண்டு கிடந்துகொண்டே. கால 
தேச வர்த்தமானத்தின்‌ விருத்தாந்தத்தை முழுதும்‌ தெரிந்து 
கொள்ள முடியாது. அப்படியானால்‌ இப்பிரபஞ்சம்‌ இருக்‌ 
கிறது என்னும்‌ கூற்றுக்கு விளக்கம்‌ யாது? *““இப்பிரபஞ்‌ 
சத்துக்கு இருப்பு இல்லை”; இந்த ஐகத்துக்கு அஸ்தித்வம்‌ 
இல்லை; ஜகத்மித்யா என்னும்‌ மற்றொரு கூற்று உண்டு. 
மாறுபடும்‌ இக்கூற்றுகளின்‌ பொருள்தான்‌ என்ன? இப்‌ 
பிரபஞ்சத்துக்கு கைய இருப்பு இல்லை என்பதுதான்‌ 
இதன்‌ பொருள்‌, கம்‌ அனைவருடைய மனதுடன்‌ சம்பந்தப்‌ 
லு நிலையற்ற இருப்பு அதற்கு உண்டு, பஞ்சேக்திரியங்‌ 
கள்‌ மூலமாக இப்பிரபஞ்ச த்தைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. ஐந்து இந்‌ 
திரியங்கள்‌ இல்லாத உயிர்களுக்கு இந்திரியங்கள்‌ 
மளவு உலகின்‌ காட்சியும்‌ அரை பல்லு 
றையானதாகும்‌. ஐந்து 
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இந்திரியங்களுக்குமேல்‌ இன்னுமோர்‌ இந்திரியம்‌ நமக்கு 
வந்து வாய்க்குமானால்‌ இவ்வுலகின்‌ தோற்றத்தில்‌ இதுவரை 
யில்‌ புலனாகாத புதுமை ஏதோ நமக்குத்‌ தோன்றும்‌. ஆறு 
இந்திரியங்களுக்குமேல்‌ ஏழாவது இந்திரியமொன்று உண்‌ 
டாகுமானால்‌ இவ்வுலகின்‌ மர்மம்‌ அதற்கேற்றபடி புதியதாய்‌ 
வெளியாகும்‌, நாம்‌ படைத்துள்ள இந்திரியங்களுக்கு ஏற்ற 
வாறு இதன்‌ தோற்றம்‌ மாறியமைகிறது. ஆகவே இப்பிர 
பஞ்சத்துக்கு நிலையாய இருப்பு இல்லை என்பதாகிறது. 
இவ்‌ இயற்கையின்கண்‌ இயங்காத, அசையாத அகண்டா 
கார ஸத்‌ (இருப்பு) இல்லை. பின்பு இதன்‌ இருப்பு ஏதே 
னும்‌ ஒரு பாங்கில்‌ நமக்குக்‌ கட்புலனாகின்றது. ஆதலால்‌ 
இதை அஸத்‌ என்று இயம்‌. புவதும்‌ ஒவ்வாது. மேலும்‌ இப்‌ 
பிரபஞ்சத்தின்‌ மூலமாகவே நாம்‌ நமது கர்மங்களைச்‌ செய்து 
முடிக்கிறோம்‌. காரியத்துக்கு உதவுகின்ற ஒன்றை அஸத்‌ 
என்று இயம்புவது எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌? ஆகவே இப்பிர 
பஞ்சமானது ஸத்‌ அலத்‌ ஆகிய இரண்டின்‌ கலப்பு. 


ஆழ்ந்த சூக்ஷ்ம தத்துவ ஆராய்ச்சியை இங்கு சிறிது 
நிறுத்தி வைத்துவிட்டுச்‌ சாதாரணமாயுள்ள ஈமது அன்றாட 
வாழ்க்கையைச்‌ சற்று ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌, ஸத்‌, அஸத்‌ 
ஆகிய இரண்டின்‌ கலப்பினால்‌ விளைந்துள்ள முரண்பாடுகளை 
வேண்டியவாறு நமது வாழ்விலே வழிநெடுகக்‌ காணலாம்‌, 
ஞானத்தை வளர்க்க நாம்‌ முயலுகிறோம்‌. விருத்தம்‌ அல்லது 
முரண்பாட்டை அத்துறையில்‌ காணலாம்‌, மனிதனுக்கு 
விருப்பம்‌ மட்டும்‌ இருக்குமாகில்‌ எதை வேண்டுமானாலும்‌ 
அறிந்துகொள்ள அவனுக்கு இயலும்‌ என்று தோன்றுகிறது; 
ஆனால்‌ ஞானத்துறையிலே சில படிகள்‌ மேல்நோக்கிப்‌ 
போனபின்பு அதற்குமேல்‌ தன்னைப்‌ போகவொட்டாது 
தடுக்கும்‌ நெடுஞ்சுவர்‌ ஒன்று வலிவு வாய்ந்ததாய்‌ இருப்பதை 
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அவன்‌ காண்கிறான்‌. விளையாற்றும்‌ திறமையை இனி விசா 
ரித்துப்‌ பார்ப்போம்‌. செக்குமாடு வட்டமிட்டுக்கொண்டே 
வருவது போன்று தனது செயல்களிலும்‌ மனிதன்‌ வட்ட 
மிட்டுக்கொண்டிருக்கிறான்‌. பிறப்பது, வளர்வது, மணப்பது, 
பிள்ளைபெறுவது, தேய்வது, மாய்வது, மீண்டும்‌ பிறப்பது 
ஆகிய வட்டத்தினின்று தப்பித்துக்கொண்டு அப்பால்‌ 
செல்ல மனிதனுக்கு இயலாது, மனிதனுடைய வாழ்க்கை 
யோடு நெருங்கி சம்பந்தப்பட்டவைகளும்‌, ஆகையால்‌ மனி 
தனுக்கு மிகப்‌ பிரியமானவைகளுமாகிய பிரச்னைகள்‌ பல 
இருக்கின்றன. மனிதனுடைய உள்ளத்தினுள்‌ புகுந்துள்ள 
அப்பிரச்னைகள்‌ அவனை உந்தித்‌ தள்ளிக்கொண்டிருக்கின்‌ 
றன. அப்பிரச்னைகளுக்கேற்றவிடை வந்தாகவேண்டுமென்று 
அவைகள்‌ அல்லும்‌ பகலும்‌ ஓலமிட்டுக்கொண்டிருக்கின்றன. 
அவைகளுக்கேற்ற விடை கண்டுபிடிக்க மனிதன்‌ முயலு 
கிறான்‌, ஆனால்‌ தக்க விடைபெறுவது அவனுக்குச்‌ சாத்திய 
மல்ல, ஏனென்றால்‌ கனது அறிவு என்னும்‌ கூண்டுக்கு 
அப்பால்‌ செல்ல அவனுக்கு இயலுகிற தில்லை. இனி உள்‌ 
எத்தினுள்‌ ஆசை என்பதொன்று ஆழ்ந்து வேர்‌ ஊன்‌ றிக்‌ 
கிடக்கிறது. இந்த ஆசையின்‌ வேகத்தைத்‌ தடுப்பதால்‌ 
தான நமக்கு உண்மையான நலன்‌ உண்டாகிறது என்பதை 
நாம்‌ அறிகிறோம்‌, நாம்‌ ஒவ்வொரு தடவை மூச்சு வீடும்‌ 
பொழுதும்‌, நமது ஹிருதயத்‌ தின்‌ ஒவ்வொரு அசைவும்‌ 
நம்மைச்‌ சுயநலக்காரர்‌ ஆகும்படி தூண்டுகிறது. அதே 
ணைன நமக்குக்‌ கட்புலனாகாத ஏதோ ஒரு சக்கி, சுய 
பக எ பவ எக 
வாந்க்கை இன்பம்‌ சிறைக்‌ தை | (Optimist) 
தத்தில்‌ ப எனும்‌ கொள்கைக்காரனா 

்‌ 2 இக்கொள்கை இன்னும்‌ 
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வலிவடைகிறது. மரணம்‌ என்பது ஒன்று உண்டு என்றும்‌, 
தோல்வி என்பது ஒன்று உண்டு என்றும்‌, கீழ்மையடைதல்‌ 
என்பது ஒன்று உண்டு என்றும்‌ இளைஞன்‌ ஒருவன்‌ எண்‌ 
ணிப்‌ பார்ப்பது கிடையாது, வீருத்தாப்பியம்‌ வருகிறது; 
வாழ்வும்‌ பாழ்பட்டதாய்ப்போகிறது, இளமையிலே யுவன்‌ 
படைத்திருந்த சொப்பன வாழ்வெல்லாம்‌ காற்றில்‌ மறைந்து 
போகிறது. வாழ்க்கை துன்பம்‌ நிறைந்தது என்னும்‌ 
கொள்கைக்கு மனிதன்‌ வந்துசேர்கிறான்‌. இங்ஙனம்‌ நாம்‌ 
ஆசைகள்‌ நிறைவேறப்‌ பெருதவர்களாய்‌, எண்ணிய எண்‌ 
ணங்கள்‌ நிறைவேறப்‌ பெறாதவர்களாய்‌ இயற்கையினால்‌ 
தோற்கடிக்கப்பட்டு ஒரு கோடியினின்று மற்றொரு கோடிக்‌ 
குப்‌ போய்ச்‌ சேருகிறோம்‌. எங்குதான்‌ காம்‌ போய்க்கொண்‌ 
டிருக்கிறோம்‌ என்பதும்‌ நமக்குத்‌ தெரியாது, லலித வீஸ்‌ 
தாரம்‌ என்று பகரப்பெறும்‌ புத்தர்‌ பெம்மானுடைய ஜீவிய 
சரித்திரம்‌ ஒன்று உண்டு. அதில்‌ பிரசித்தி பெற்ற பாட்டு 
ஒன்று இருக்கிறது. மானுட வர்க்கத்தைக்‌ காப்பாற்றுதற்‌ 
காகப்‌ புத்தர்‌ பிறவி யெடுத்தார்‌, ஆனால்‌ ராஜமாளிகையில்‌ 
அவர்‌ அனுபவித்துவந்த போக வாழ்க்கைக்கிடையில்‌ தமது 
பிறவியின்‌ பெரு நோக்கத்தை அவர்‌ மறந்துவிட்டார்‌. 
மோகத்தினின்று அவருக்கு விழிப்பூட்டுதற்கு தேவர்கள்‌ 
சிலர்‌ வந்து பாட்டு ஒன்று பாடினார்கள்‌. “வாழ்வு என்னும்‌ 
நதியின்‌ கீழ்‌ நாம்‌ மிதந்து போய்க்கொண்டிருக்கிறோம்‌. 
வாழ்வு என்னும்‌ நதி ஓயாது மாறியமைந்து கொண்டிருக்‌ 
கிறது. வாழ்வு என்னும்‌ நதிக்கு ஓய்வு ஒழிவு கிடையாது,” 
தேவகணங்கள்‌ பாடிய பாட்டின்‌ கருத்து இதுவே. நம்மு 
டைய ஜீவிதத்தைப்‌ பற்றிய உண்மையும்‌ இதுவே. ஓய்வு 
என்பது இல்லாது நமது வாழ்வு போய்க்கொண்டே இருக்‌ 
கிறது. நாம்‌ செய்ய வேண்டியது யாது? உண்பதற்கும்‌ 
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பருகுதற்கும்‌ வேண்டிய பொருள்‌ படைத்திருப்பவனே 
வாழ்வு இனிமை நிறைந்தது என்னும்‌ கொள்கையுடையவன்‌. 
துக்கத்தைப்பற்றிய பேச்சே வேண்டாமென்று அவன்‌ அதை 
ஒதுக்கிவைக்கிறான்‌, ஏனென்றால்‌ அதைக்‌ கேட்ட மாத்திரத்‌ 
தில்‌ அவன்‌ பீதியடைகின்றான்‌. உலகத்தவர்‌ படும்‌ கஷ்டங்‌ 
களைப்பற்றியும்‌ துயரங்களைப்பற்றியும்‌ அவனுக்கு ஒன்றும்‌ 
சொல்ல வேண்டாம்‌, எல்லாம்‌ நலம்‌ நிறைந்தது என்று 
அவனிடம்‌ சொல்‌. ::ஆம்‌, நான்‌ பத்திரமாயிருக்கிறேன்‌. 
எனக்கு வசிக்க நல்ல வீடு இருக்கிறது பார்‌. குளிரைப்‌ 
பற்றியும்‌ பசியைப்பற்றியும்‌ நான்‌ அஞ்ச வேண்டிய கில்லை. 
ஆகையால்‌ வாழ்க்கையைப்‌ பற்றிய இந்த பயங்கரமான 
வர்ணனை களையெல்லாம்‌என்னிடம்கொண்டுவ ர வேண்டாம்‌,” 
என்று அவன்‌ மறுமொழி கூறுகிறான்‌. பின்பு இதற்கு 
நேர்மாறாகக்‌ குளிராலும்‌ பசியாலும்‌ வாடி மாய்ந்துபோம்‌ 
தறுவாயில்‌ மக்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. எல்லாம்‌ நலம்‌ நிறைந்‌ 
தீது என்று அவர்களுக்குப்‌ போய்ப்‌ புகட்டினால்‌ அதை 
அவர்கள்‌ கேட்கமாட்டார்கள்‌. தாங்கள்‌ துயரப்பட்டுக்‌ 
கொண்டு இருக்கும்‌ பொழுது மற்றவர்கள்‌ இன்புற்றிருக்‌ 
கட்டும்‌ என்று அவர்கள்‌ விரும்புவது எங்ஙனம்‌ 2 ஆகவே 
இனியது இன்னாதது என்னும்‌ இரண்டு கொள்‌ 


ககளுக்‌ 
கிடையே நாம்‌ ஊசலாடிக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. 


பின்பு மரணம்‌ என்னும்‌ பயங்க 


ரமான நிகழ்ச்சி ஒன்று 
இருக்கிறது. உலகம்‌ 


மீழுதும்‌ மரணத்தின்கண்‌ போய்க்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. யாவும்‌ மடிந்து போகிறது. நமது முன்‌ 
னேற்றத்துக்கும்‌, நமது கீற்பெருமைகளுக்கும்‌, நமது சீர்‌ 
திருத்தங்‌ களுக்கும்‌, மது பெருமிதமான போகங்களுக்கும்‌, 
கமது செல்வத்துக்கும்‌, 5மது கல்விக்கும்‌ மரணம்‌ என்னும்‌ 
முடிவு ஒன்று உண்டு, இது உறுதி, நகரங்கள்‌ தோன்றி 
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மறைகின்றன. சாம்ராஜ்யங்கள்‌ உதித்து ஒடுங்குகின்றன. 
பூமிபோன்ற கிரஹங்கள்‌ துண்டு துண்டாக ஓடிந்து, தூள்‌ 
தூளாக நொறுங்கி ஏனைய கிரஹங்களைச்‌ சூழ்ந்துள்ள காற்‌ 
நிலே இங்கும்‌ அங்கும்‌ ஊதி யெறியப்படுவனவாகின்‌ றன. 
இத்தகைய நிகழ்ச்சிகளுக்கு ஆதி என்பது ஒன்று இல்லாது 
சர்வகாலமும்‌ இங்ஙனம்‌ நிகழ்ந்து வருகின்றன. அனைத்தும்‌ 
மரணத்தில்‌ முடிவு அடைந்துபோகின்றன. ஜீவிதம்‌ என்‌ 
பதும்‌, அழகு என்பதும்‌, செல்வம்‌ என்பதும்‌, ஆதிக்கம்‌ என்‌ 
பதும்‌, ஒழுக்கம்‌ நிறைந்த வாழ்வு என்பதும்‌ மரணத்தில்‌ முடி 
வடைந்து மறைகின்றன. சான்றோரும்‌ சாகின்றனர்‌. பாபி 
களும்‌ சாகின்றனர்‌. வேந்தரும்‌ மாய்கின்றனர்‌, வறியரும்‌ 
மாய்கின்றனர்‌. அனைவரும்‌ அழிவை நோக்கியே போய்க்‌ 
கொண்டிருக்கின்றனர்‌. ஆயினும்‌ உயிர்வாழ்ச்கையில்‌ வைத்‌ 
துள்ள பெரும்பற்றுதல்தான்‌ என்னே! நம்மால்‌ விளக்க 
முடியாத யாது காரணத்தாலோ நாம்‌ உயிர்வாழ்க்கையில்‌ 
பற்றுதல்‌ வைத்திருக்கிறோம்‌. இப்பற்றுதலை அகற்றிவிட 
நமக்கு இயலாது. மாயை என்பது இதுவே. 


தாய்‌ ஒருத்தி தன்‌ குழந்தையைப்‌ பேராதரவுடன்‌ பரா 
மரித்து வருகிறாள்‌. அவளுடைய மனதெல்லாம்‌, உயீரெல்‌ 
லாம்‌ அக்குழந்தையின்மீதே நாட்டப்‌ பெற்றிருக்கிறது. 
பாலகன்‌ வளர்ந்து பெரியவன்‌ ஆகிறான்‌. அவன்‌ வீலங்குத்‌ 
தன்மை வாய்ந்த போக்கிரியாய்‌ மாறுவதுண்டு, பெற்று 
வளர்த்த தாயை நாணமின்றி நாள்தோறும்‌ காலால்‌ உதைக்‌ 
கிறான்‌, கழியால்‌ அடிக்கிறான்‌. அத்தகைய பாதகத்துக்‌ 
கிடையில்‌ தாய்‌ ஆனவள்‌ தன்‌ சேயினிடத்துப்‌ பெரும்‌ பற்று 
தல்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. இத்தகைய பந்தபாசம்‌ எதற்காக 
என்னும்‌ விசாரம்‌ எழுங்கால்‌, தான்‌ கொண்டுள்ள அன்பு 
என்னும்‌ எண்ணத்திலே அவள்‌ அதை மறைத்து வைக்‌ 
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கிறாள்‌. அது அன்பு அல்ல என்பதை அவள்‌ எண்ணிப்‌ 
பார்ப்பதில்லை. அவளுடைய நாடி நரம்புகளிலே ஊறிக்‌ 
கிடக்கும்‌ வேறு ஓர்‌ இயல்பு அது, அதைப்‌ பெயர்த்து 
எடுத்து எறிந்துவிட அவளுக்கு இயலாது, எவ்வளவுதான்‌ 
முயன்றாலும்‌ தான்‌ அகப்பட்டுக்கொண்டுள்ள பந்தபாசத்தி 
னின்று தன்னை விடுவித்துக்கொள்ள அவளுக்கு முடியாது. 
மாயை என்பது இதுவே. 


காமதேனுவோ, கற்பக விருக்ஷமோ, அக்ஷய பாத்தி 
ரமோ அல்லது குபேர செல்வமோ நம்முடையது ஆக 
வேண்டுமென்று நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ முயன்று வருகிறோம்‌. 
அவைகளுள்‌ தான்‌ விரும்பும்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்று தனக்கே 
சொந்தமாக வேண்டுமென்று ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ மனக்‌ 
கோட்டை கட்டுகிறான்‌. பத்து லட்சத்தில்‌ ஒருவன்‌ தான்‌ 
லட்சாதிபதி யாகின்றாள்‌. பகுத்தறிவுடையவனுக்கு இப்‌ 
பேருண்மை வீளங்குகிறது. ஆயினும்‌ குபேர செல்வத்தைப்‌ 
பெறுதற்கு ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ குறுக்குவழியில்‌ போகப்‌ 
பெரும்பாடுபடுகிறான்‌. மாயை என்பது இதுவே. 


இன்றைக்கு இருப்பவரை நாளைக்கு இருப்பார்‌ என்று 
உறுதி கூற இடமில்லை. ஏனென்றால்‌ அல்லும்‌ பகலும்‌ ஓய்‌ 
வின்றி இம்மண்ணுலகில்‌ மரணம்‌ நிகழ்ந்து கொண்டே 
இருக்கிறது. அதே வேளையில்‌ நாம்‌ சாசுவதமாக ஜீவித்‌ 
திருப்போம்‌ என்று எண்ணிக்கொள்கிறோம்‌, 
செய்து கொண்டிருந்த தர்மராஜா யூதிஷ்டிரரிட 
ஒருவன்‌ கேள்வியொன் று கேட்டான்‌: “ 
உள்ள அதிசயங்க 
கேள்வி, அதற்‌ 
தோறும்‌ நம்மை 


வனவாசம்‌ 
ம்‌ யக்ஷன்‌ 
இம்மண்ணுலகில்‌ 
ரூள்‌ பேரதிசயம்‌ யாது?” என்பது அக்‌ 
௫ வேந்தனும்‌ விடை விடுத்தான்‌: “நாள்‌ 
“ சுற்றிலுமுள்ள மனிதர்‌ மடிந்துகொண்டே 
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இருக்கின்றனர்‌; ஆனால்‌ நாம்‌ மட்டும்‌ சாகமாட்டோம்‌ என்று 
எண்ணிக்கொள்கிறோம்‌.?” மாயை என்பது இதுவே, 
எங்குத்‌ திரும்பிப்‌ பார்த்தாலும்‌ இந்த முரண்பாட்‌ 
டையே நாம்‌ கண்டு வருகிறோம்‌. நமது அறிவிலே முரண்‌ 
பாடு, ஈமது கல்வியிலே முரண்பாடு, அதுமட்டுமல்ல நமது 
ஜீவித சம்பந்தமான அனைத்திலும்‌ முரண்பாடு. சீர்திருத்‌ 
தக்காரர்‌ ஒருவர்‌ தோன்றி, ஒரு சமுதாயத்தில்‌ உள்ள தீமை 
களை அகற்ற வேண்டுமென்று எண்ணுகிறார்‌. அத்திமைகள்‌ 
நீங்கப்பெறுதற்கு முன்பு மற்றோர்‌ இடத்தில்‌ கணக்கற்ற 
புதிய தீமைகள்‌ தோன்ற ஆரம்பிக்கின்றன. கலைந்து கீழே 
விழுந்து கொண்டிருக்கிற பழைய வீடு போன்றது ஜன 
சமூகம்‌, பழைய வீட்டில்‌ ஓரிடத்தில்‌ பழுது பார்ப்பதற்கு 
முன்பு மற்றோர்‌ இடத்தில்‌ பழுது வந்து நிற்கிறது. விதவை 
ஒருத்தியின்மீது பலவந்தமாக சுமத்தப்பட்டுள்ள வைதவயத்‌ 
தின்‌ கொடுமையைக்‌ கண்டித்து கைம்பெண்‌ தன்மையைத்‌ 
தாக்கி இந்தியாவிலுள்ள சீர்திருத்தக்காரர்கள்‌ பிரசாரம்‌ 
பண்ணுகிறார்கள்‌. மேல்‌ நாடுகளிலோ வயது முதிர்ந்த 
கன்னிகைகள்‌ விவாகம்‌ பண்ணிக்கொள்ள முடியாமல்‌ கிடப்‌ 
பது பெருங்கேடாக இருக்கிறது. கணவன்‌ கிடைக்கவில்லை 
என்ற குறை ஒரு நாட்டில்‌ இருக்கிறது. கிடைத்த கணவனை 
இழந்துவிட்ட குறை இன்னொரு நாட்டில்‌ இருக்கிறது. 
குறைபாடு இல்லாத சமுதாயம்‌ இல்லை. தீராத கீல்வாத 
கோய்‌ போன்றது இது, கீல்வாத நோயைத்‌ தலையிலிருந்து 
ஓட்டினால்‌ உடலுக்கு வருகிறது; உடலிலிருந்து ஓட்டினால்‌ 
காலுக்கு வருகிறது. சமுதாயத்தில்‌ உள்ள கேடும்‌ இதி 
தகையதே. கல்வியும்‌ செல்வமும்‌ வி ற்பன்னமும்‌ யாரோ 
சிலருடைய தனியுடைமையாயிருக்கலாகாது என்று சீர்‌ 
திருத்தக்காரர்கள்‌ தோன்றிப்‌ போ திக்கிறார்கள்‌, எல்லார்க்‌ 
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கும்‌ இவை பொதுவுடமையாகும்படி அவர்கள்‌ பெருமுயற்சி 
யெடுத்துக்‌ கொள்கின்றனர்‌, சிலர்க்கு இதனால்‌ அதிக 
இன்பம்‌ விளையக்கூடும்‌. ஆனால்‌ மனபரிபாகம்‌ உண்டாகு 
மளவு உடல்‌ சம்பந்தமான இன்பம்‌ குறைந்து போய்விடு 
கிறது. சுகத்தைப்பற்றிய ஞானம்‌ அதிகரிச்குமளவு துக்கத்‌ 
தைப்பற்றிய ஞானமும்‌ அதிகரிக்கிறது. இதுதான்‌ வாழ்க்‌ 
கையைப்‌ பற்றிய உண்மையென்றால்‌ நாம்‌ கடைப்‌ பிடிக்க 
வேண்டிய மார்க்கம்‌ யாது 2 செல்வம்‌ நமக்கு எவ்வளவு 
தூரம்‌ சேருகிறதோ அவ்வளவு தூரம்‌ அது வேறு 
யாருக்கோ குறைகிறது, சேமித்த செல்வத்தை முன்னிட்டு 
நாம்‌ சுகத்தை அனுபவிப்பது போன்று அதை இழந்தவர்‌ 
துக்கத்தை அனுபவிக்கின்றனர்‌. இது வாழ்க்கையைப்‌ 
பற்றிய விதி. அனுபவம்‌ இல்லாத இளைஞருக்கு இது 
தெளிவுபட விளங்காது. ஆனால்‌ நெடுநாள்‌ வாழ்ந்திருந்து 
வாழ்க்கையில்‌ உழன்று அனுபவப்பட்டவர்களுக்கு இது 
விளங்கும்‌. துன்பம்‌ கலவாத இன்பம்‌ இல்லை. மாயை 
என்பது இதுவே. பிரபஞ்ச வாழ்க்கை அல்லும்‌ பகலும்‌ 
இந்தப்‌ போக்கில்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறது. இதைப்பற்‌ 
றிய பிரச்னைக்கு விடை கண்டு பிடிக்க முடியாது, இப்பிர 
பஞ்சம்‌ ஏன்‌ இப்போக்கில்‌ போய்க்கொண்டிருக்கவேண்டும்‌ 
என்பதற்கு நாம்‌ காரணம்‌ கண்டுபிடிக்க முடியாது, இதைக்‌ 
குறித்துத்‌ தர்க்க ரீதியாகக்‌ கேள்வியொன்று அமைப்பதும்‌ 
கஷ்டமாயிருக்கிறது. இதன்‌ மர்மமே நமச்கு விளங்கா திருக்‌ 
கும்பொழுது இதற்கு விடை கண்டு பிடிப்பது எங்ஙனம்‌ 2 


இயற்கையின்‌ டைமுறை மாயையென்று இயம்பப்‌ 
பெறுகிறது. இயற்கையின்‌ டைமுறை இத்தகையது 


டனே பயந்துபோகின்‌ றனர்‌. 
தல்‌ வேண்டும்‌. உள்ளதை 
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ஒளித்து வைப்பதால்‌ நமக்கு கன்மையொன்றும்‌ ஏற்படாது. 
நாய்களால்‌ துரத்தப்படும்‌ முயல்‌ ஒன்று தன்‌ தலையைக்‌ குத்‌ 
திக்கொண்டு தனக்கு ஆபத்து இல்லையென்று எண்ணிக்‌ 
கொள்கிறது. வாழ்க்கை இன்பம்‌ நிறைந்தது என்னும்‌ 
கொள்கையுடையோர்‌ முயலின்‌ செயலைப்‌ பின்பற்றுகின்‌ 
றனர்‌. அம்முறையில்‌ விமோசனம்‌ கிட்டாது. பொருள்‌ 
மிகப்படைத்தவர்களே இத்தகைய கண்மூடித்தனத்தில்‌ 
முழ்கியிருக்கின்றனர்‌. பிறர்க்குரியதை அபகரிப்பதனால்தான்‌ 
ஒருவனுக்கு மிகைப்பட்ட செல்வம்‌ சேர்கிறது என்பதைச்‌ 
செல்வன்‌ சிந்தித்துப்‌ பார்ப்பதில்லை, உயிர்கள்‌ அனைத்தும்‌ 
ஒன்றையொன்று விழுங்கி வாழ்ந்திருக்கின்‌ றன. செடிகளை த்‌ 
கின்று விலங்குகள்‌ வாழ்கின்றன. விலங்குகளையும்‌ செடி 
கொடியினின்று வருபவைகளையும்‌ தின்று மனிதன்‌ உயிர்‌ 
வாழ்கிறான்‌. இனி இதிலும்‌ கொடியது ஒன்று உண்டு. 
எளியார்க்குரியதை வஞ்சகமாக அபகரித்து வலியார்‌ மேலும்‌ 
வீருத்‌ தியடைகின்றனர்‌. மனிதனை ஒறுத்து மனிதன்‌ முன்‌ 
னேறுகிறான்‌. இது உலகெங்கும்‌ நாம்‌ காணும்‌ காட்சி, 
மாயை என்பது இதுவே. 


இப்படி ஒருயிர்‌ மற்றோர்‌ உயிரை ஒறுத்து முன்னணிக்கு 
வருகிற கொடுமையை அகற்றுதற்கு வழியில்லையா என்னும்‌ 
கேள்வி யெழுகிறது. இக்கேள்விக்குப்‌ புதிய புதிய சமா 
தானங்கள்‌ உருவெடுத்து வருகின்றன. நாளடைவில்‌ எல்‌ 
லாம்‌ ஒழுங்காய்ப்பேோம்‌ என்று சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌. இது 
வாஸ்தவமானால்‌ ஓர்‌ உயிர்‌ மற்றோர்‌ உயிரை ஒறுத்துத்தான்‌ 
தலையெடுத்தல்‌ என்னும்‌ கேடான வாழ்க்கைத்‌ திட்டம்‌ இப்‌ 
பொழுது ஏன்‌ இயற்கையின்‌ அமைப்பில்‌ இருக்கவேண்டும்‌? 
கேடு நிறைந்த வாழ்க்கைமுறையினின்றுதானா கலம்‌ பிறக்கப்‌ 
போகிறது? நல்ல குறியை அடைதற்கு நல்ல நெறி ஆரம்‌ 
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பத்திலிருந்தேதே ஏன்‌ இருக்கலாகாது£ எதிர்கால உயிர்‌ 
களுக்கு இத்தகைய கேடு இருக்கமாட்டாது என்றால்‌ இப்‌ 
பொழுது வாழ்ந்திருக்கும்‌ உயிர்கள்‌ இக்கேட்டினுள்‌ அகப்‌ 
பட்டுக்கொண்டு ஏன்‌ வருந்த வேண்டும்‌? இக்கேள்விக்கு 
விடை கிடையாது. மாயை என்பது இதுவே. 

பிரபஞ்சம்‌ முழுதும்‌ கேடுகளைக்‌ களைந்துவிட்டு நலத்‌ 
திலே நிலைத்திருக்கும்‌ வண்ணம்‌ பரிணமித்து வருகிறது 
என்று சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌. கேட்பதற்கு இக்கூற்று 
இனியதாயிருக்கிறது. சுகஜீவனம்‌ பண்ணுதற்கு வேண்டிய 
அளவு பொருள்‌ படைத்திருப்பவர்கள்‌ இவ்வெண்ண த்திலே 
பூரித்திருக்கவும்‌ கூடும்‌, ஆனால்‌ இக்கூற்று உண்மையன்று. 
இது யுக்திக்கு ஒவ்வாதது. பிரபஞ்சத்தில்‌ நலம்‌ கேடு ஆகிய 
இரண்டுக்கும்‌ அளவையுண்டு என்பதும்‌, நலத்தைப்‌ பெருக்‌ 
கினால்‌ கேடு தானே குறைந்துபோம்‌ என்பதும்‌ இவர்கள்‌ 
கொள்கை. இது உண்மையல்ல என்பதை நிரூபிப்போம்‌. 
மனதைப்‌ பண்படுத்தாது காட்டில்‌ வசிக்கும்‌ ஒரு மனித 
னுக்கு உடலில்‌ வெட்டுப்பட்டால்‌ அது உடனே ஆறிப்‌ 
போகிறது. நம்போன்று அவனும்‌ கல்விபெற்று மனபரிபாக 
மடைந்தால்‌ பிறகு உடலில்‌ ஒரு சிறு கீறல்‌ உண்டானால்‌ 
அது எளிதில்‌ ஆறுவதில்லை. கல்வியின்‌ மூலம்‌ காட்டு 
மனிதன்‌ கேட்டைக்‌ களைந்தவனாகிறான்‌ என்று சொல்ல 
முடியுமா? யந்திரங்களைக்கொண்டு மலிவாகச்‌ 
கச்‌ செய்து முடிக்கின்றனர்‌. ஆனல்‌ ஆயிரக்கணக்கான 
பண்பை வயாக தது. வர்த்தி 

ஒருவன பணக்காரன்‌ ஆகிறான்‌. பல 
யலி ஏழையாகின்றனர்‌. தீமையானது களையப்படுகிறது 
ன்பு சொல்லமுடியுமா? காட்டில்‌ வசிக்கின்றவனுக்கு 
ம இகம்‌ ஆகிய இரண்டும்‌ உடலில்‌ இருக்கின்றன. 


சாமான்‌ 
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உண்ணப்‌ போதியவளவு உணவிருந்தால்‌ அவன்‌ மகிழ்வடை 
கிறான்‌; இது இல்லாவிட்டால்‌ அவன்‌ துன்புறுகிறான்‌. 
பிறரைக்குறித்துப்‌ பொறாமைப்படுவது என்ன என்பது அவ 
னுக்குத்‌ தெரியாது. வரி கட்டுவது, நீதி மன்றத்தில்‌ வழக 
காடுவது,பிறரால்‌ ஆளப்படுதல்‌ இவைபோன்ற சூழ்ச்சிகளை 
அவன்‌ அறியான்‌. சமுதாய வாழ்க்கையிலுள்ள சூக்ஷ்மமான 
ஏற்பாடுகளை அறியுமளவு அவன்‌ மகிழ்வடைகிறான்‌; அதி 
லுள்ள பித்தலாட்டங்களை அறியுமளவு அவன்‌ துன்பப்படு 
கிறான்‌. புதிய இன்பங்களை அனுபவிப்பதற்கென்று பெற்ற 
பயிற்சி புதிய துன்பங்களையும்‌ அனுபவிப்பதற்கும்‌ ஏதுவா 
கிறது. பண்படாத பாமரனைத்‌ திட்டில்‌ அவன்‌ அதை 
உணர்வதில்லை; அடித்தால்‌ சிறிது உணர்கிறான்‌, ஆனால்‌ 
பண்பட்ட மேன்மகனை ஒரு வார்த்தை சொல்லித்‌ திட்டி 
னலோ அதை சகிக்க அவனால்‌ இயலாது. நுண்ணிய பாங்‌ 
கில்‌ இன்பத்தை அனுபவிக்கப்‌ பழகியவன்‌ நுண்ணிய பாங்‌ 
கில்‌ துன்பத்தையும்‌ அனுபவித்தாகவேண்டும்‌. இன்பத்தை 
அனுபவிக்கும்‌ இயல்பு ஒரு மடங்கு அதிகரித்தால்‌ துன்‌ 
பத்தை அனுபவிக்கும்‌ இயல்பு ஒன்பது மடங்கு அதிகரிக்‌ 
கிறது எனலாம்‌. கேடுகளைத்‌ துடைத்துத்‌ தள்ளுகிற முறை 
யில்‌ உலகம்‌ பரிணமித்து வருகிறது என்று சொல்லுதற்கு 
இனி இடம்‌ எங்கே? தனது இன்பத்தை வளர்ப்பவன்‌ 
தனது துன்பத்தையும்‌ வளர்த்துக்கொண்டே வருகிறான்‌. 
மாயை என்பது இதுவே. 


இதுகாறும்‌ நாம்‌ ஆராய்ந்ததிலிருந்து மாயை என்பது 
பிரபஞ்சத்தின்‌ நடைமுறைக்கு விளக்கமே யொழிய அது 
ஒரு மதவாதமல்ல, இயற்கையின்‌ கடைமுறை எத்தகைய 
பாங்குடையது என்பதைப்பற்றிய கூற்று மாயை என்னும்‌ 
பெயர்‌ பெறுகிறது. நாம்‌ உயிர்‌ வாழ்க்திருப்பதற்கு ஆதாரமா 
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யிருப்பது எதுவோ அது முரண்பாடே வடிவெடுத்தது. 
இத்தகைய பயங்கரமான முரண்பாட்டுக்கிடையில்தான்‌ 
நமது நடமாட்டம்‌ நிகழ்கிறது. எங்கு நலம்‌ தென்படு 
கிறதேோ அங்குக்‌ கேடும்‌ உண்டு, கேடு நிறைந்துள்ள 
விடத்திலே சிறிது நலமும்‌ இருந்தாகவேண்டும்‌, உயிர்‌ 
வாழ்வு உள்ள இடத்தில்‌ அதன்‌ நிழலாகச்‌ சாவும்‌ இருக்‌ 
கிறது. கிரிக்கின்றவன்‌ அமுதாகவேண்டும்‌. அழுது 
கொண்‌ டிருப்பவனுக்கு சிரிப்பதற்கு ஒரு சமயம்‌ கிடைக்கும்‌. 
இத்தகைய முரண்பாடுகளுக்குப்‌ பரிகாரம்‌ கிடையாது. 
கேடு என்பது இல்லாது நலமே நிறையப்பெற்ற இடம்‌ 
ஒன்று இருக்கலாம்‌ என்றும்‌, ஆங்கு நாம்‌ இன்புற்றிருப்‌ 
போம்‌, துன்பத்தை அறியோம்‌ என்றெல்லாம்‌ நமக்கு நாமே 
கற்பனை பண்ணிக்கொள்ளலாம்‌. ஆனால்‌ இயற்கையின்‌ 
அமைப்பில்‌ அது சாத்தியப்படாது. காரணத்துக்கேற்ற 
காரியம்‌ என்னும்‌ கோட்பாடுதான்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுதிலும்‌ 
இருந்து வருகிறது. நமக்கு நகைப்பு ஊட்டும்‌ சக்தியிலேயே 
நம்மை அழச்செய்யும்‌ சக்தியும்‌ மறைந்துகிடக்கிறது, நமக்கு 
சுகத்தைத்‌ தருவது எதுவோ, அதனிடத்துத்‌ துக்கத்தைத்‌ 
தரும்‌ வல்லமையும்‌ மறைந்திருக்கிறது. 


வாழ்க்கையானது இன்பத்தை வளர்க்கிறது என்ற 
கொள்கையையோ, துன்பத்தை வளர்க்கிறது என்ற கொள்‌ 
கையையோ வேதாந்த தர்சனம்‌ புகட்டுகிறதில்லை, அவரவர்‌ 
மனப்பான்மைக்கு ஏற்ப இவ்வுலகம்‌ இன்பத்தை வளர்ப்ப 
தாகத்‌ தோன்றுகிறது அல்லது துன்பத்தை வளர்ப்பதாகத்‌ 
தோன்றுகிறது; இதுதான்‌ இவ்வுலகின்‌ இயல்பு என்கிறது 
வேதாந்தம்‌. நலம்‌ கேடு ஆகிய இரண்டும்‌ கலக்கப்‌ பெற்‌ 
றது இவ்வுலகம்‌. இன்ப துன்பம்‌ ஆகிய இரண்டும்‌ கலக்‌ 
கப்‌ பெற்றது இவ்வுலகம்‌, என்கிறது வேதாந்தம்‌, உலகம்‌ 
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அளிக்கிற இன்பத்தை வளர்க்க முயலுகிற ஒருவன்‌ துன்பத்‌ 
தையும்‌ வளர்த்தாகவேண்டும்‌. முற்றிலுமே நலம்‌ நிறைந்த 
உலகமோ அல்லது முற்றிலுமே கேடு நிறைந்த உலகமோ 
ஒரு காலத்திலும்‌ இருக்க முடியாது. ஒன்றைத்‌ தவிர்த்து 
மற்றொன்றைமட்டும்‌ காண முயலுவது ஆகாத காரியம்‌, 
இயற்கையைத்‌ துருவி ஆராய்ந்தபின்‌ கண்டறிந்த உண்மை 
யொன்று உளது. அதாவது நலம்‌ கேடு ஆகிய இரண்டும்‌ 
ஒன்றோடொன்று சம்பந்தப்படாத தனியியல்புகள்‌ ஆக 
மாட்டா. இது எக்காலத்திலும்‌ எந்நிலையிலும்‌ நலமே 
வாய்க்கப்பெற்றது என்று பாகுபடுத்திச்‌ சொல்லுதற்கேற்ற 
பொருள்‌ எதுவும்‌ இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ இல்லை. எக்காலத்‌ 
திலும்‌ எந்நிலையிலும்‌ இது கேடே வடிவெடுத்தது என்று 
முடிவு கட்டுதற்கான பொருள்‌ எதுவும்‌ இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ 
இல்லை. இன்றைக்கு நல்லதாகத்‌ தோன்றும்‌ நிகழ்ச்சி 
யொன்று நாளைக்குக்‌ கெட்டதாகத்‌ தோன்றக்கூடும்‌. ஒரு 
மனிதனுக்குத்‌ துன்பத்தை விளைவிக்கும்‌ அதே நிகழ்ச்சி 
மற்றொருவனுக்கு இன்பத்தை வினைவிக்கலாம்‌. குழந்தை 
ஒன்‌ றன்‌ கையைச்‌ சுட்டு அழச்‌ செய்த அதே நெருப்பு பட்டினி 
கிடக்கும்‌ மனிதன்‌ ஒருவனுக்கு நல்லுணவு சமைத்துக்கொண் 
டிருக்கலாம்‌. துக்கத்தை உணர்த்துகின்ற அதே நாடிநரம்பு 
கள்‌ சுகத்தையும்‌ உணர்த்துகின்றன. ஆதலால்‌ துக்கம்‌ 
வேண்டாம்‌ என்கிறவன்‌ சுகத்தையும்‌ வேண்டாம்‌ என்று 
விட்டொழிக்கவேண்டும்‌. இதைத்‌ தவிர வேறு உபாயம்‌ 
இல்லை, சாவு வேண்டாம்‌ என்கிறவன்‌ வாழ்வும்‌ வேண்டாம்‌ 
என்று அதை நீத்தாகவேண்டும்‌, மரணமில்லாத ஜீவிதமும்‌, 
துக்கமில்லாத சுகமும்‌ ஆகாத காரியங்களாம்‌. மரணத்தோடு 
சம்பந்தப்படாத ஜீவிதத்தைக்‌ காணமுடியாது.துக்கத்தோடு 
கொடர்வில்லாத சுகத்தைக்‌ காண முடியாது, ஏனென்‌ 
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ரூல்‌ ஒரே வஸ்துவினிடத்து வாழ்வு என்னும்‌ தோற்றம்‌ 
இருப்பது போலவே மரணம்‌ என்னும்‌ தோற்றமும்‌ இருக்‌ 
கிறது; சுகம்‌ இருப்பது போலவே துக்கமும்‌ அதனிடத்து 
இருக்கிறது. அவைகளைப்‌ பிரித்து வைக்க முடியாது. 


நேற்று நமக்கு நல்லதாகத்‌ தோன்றியது இன்றைக்கு 
நல்லதாகத்‌ தோன்றுவதில்லை. ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ 
கடந்துபோன தனது ஜீவிதத்தை விமர்சனம்‌ செய்துபரர்த்‌ 
தால்‌ இவ்வுண்மை புலப்படும்‌, வண்டி வாகனம்‌, உண்டி 
உடை, சொத்து சுகம்‌, மனைவி மக்கள்‌ ஆகியவைகளில்‌ ஒவ்‌ 
வொரு காலத்தில்‌ ஒவ்வொன்று வாழ்க்கைக்கு இன்றியமை 
யாததாகத்‌ தோன்றுகிறது. கிறிது மனம்‌ மாறுதல்‌ வந்த 
பிறகு அப்படி யெண்ணுவது பயித்தியமெனத்‌ தோன்று 
கிறது, நமது ஜீவபோதத்தையும்‌ ஜீவ வியக்தியையும்‌ 
விட்டொழிக்க நாம்‌ இப்பொழுது அஞ்சுகிறோம்‌. இது 
பாராட்டத்தக்க மனநிலையென்று தோன்றுகிறது. ஆனால்‌ 
தக்கதொரு மனபரிபாகம்‌ ஏற்படுங்கால்‌ இப்பொழுது நாம்‌ 
படைத்துள்ள புல்லிய மனப்பான்மையைக்‌ குறித்து எள்ளி 
நகையாடுவோம்‌, நல்ல விவேகமும்‌ வைராக்கியமும்‌ ஏற்‌ 
பட்டுள்ளதற்கு அதுவே அறிகுறி என்கிறது வேதாந்தம்‌. 
காம்‌ எடுத்துள்ள சரீரத்தை நெடு நாளைக்குக்‌ காத்துவைத்‌ 
திருந்தால்‌ காம்‌ இன்புற்றிருப்போம்‌ என்று எண்ணிக்கொள்‌ 
கிறோம்‌. இது பயித்தியக்காரத்‌ தன்மையென்று இவ்‌ 
வெண்ணத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பரிகசிக்கும்‌ காலமொன்று 
வரும்‌. இதுதான்‌ நமது உயிர்‌ வாழ்க்கையைப்பற்றிய 
உண்மை. எனவே பரிதாபகரமான முரண்பாடு ஒன்றனுள்‌ 
காம்‌ அகப்பட்டுக்கொண்டிருக்கிறோம்‌, இதை லத்‌ என்றோ 
அஸத்‌ என்றோ சொல்லமுடியாது. இதை வாழ்வு என்‌ 
பதா அல்லது மடிவு என்பதா? அன்று என்பதற்குமில்லை, 
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ஆம்‌ என்பதற்குமில்லை. இதை இன்பமென்று சொல்லு 
தற்குமில்லைு, துன்பமென்று சொல்லுதற்குமில்லை. ஸத்‌ 
அஸத்தின்‌ கலப்பு என்றும்‌ இன்ப துன்பத்தின்‌ கலப்பு 
என்றும்‌ இதைப்‌ பகரலாம்‌, இத்தகைய இரண்டுங்கெட்ட 
நிலையைத்‌ தவிர்க்க முடியாதென்றால்‌ பின்பு வேதாந்த வீசா 
ரம்‌ எதற்காக 2 தத்துவ ஆராய்ச்சிகளையும்‌ மத அனுஷ்டா 
னங்களையும்‌ நாம்‌ ஏன்‌ கையாளவேண்டும்‌ ? யக்ஞம்‌, தானம்‌, 
தபசு ஆகிய புண்ணிய கர்மங்ககாயே செய்தாகவேண்டும்‌ 
என்ற நியதிதான்‌ எதற்காக? இத்தகைய கேள்விகள்‌ இயல்‌ 
பாக உள்ளத்தினுள்ளே உதிக்கின்றன. செய்கிற ஓவ்‌ வொரு 
நல்வினையிலும்‌ சிறிது தீமை சேர்ந்திருக்கிறது என்றால்‌, 
நாடுகிற ஒவ்வொரு இன்பத்திலும்‌ துன்பமும்‌ பிணைக்கப்பட்‌ 
டிருக்கிறதென்றால்‌, பின்பு ஈல்வினையைத்தான்‌ எதற்காகச்‌ 
செய்யவேண்டும்‌ 2'* என்னும்‌ கேள்வி இயல்பாகவே மாந்த 
ரது உள்ளத்தில்‌ உதிக்கிறது. இக்கேள்விக்கு ஏற்ற விடை 
யும்‌ உண்டு. நல்வினையாற்றுதலின்‌ வாயிலாகவே நாம்‌ 
துன்பத்தைக்‌ குறைக்கிறோம்‌, அமைந்துள்ள துன்பத்தைக்‌ 
குறைப்பதன்‌ வாயிலாகவே நாம்‌ இன்பத்தை வளர்க்கிறோம்‌. 
இடையறாது நல்வினையாற்றுதல்‌ ஒன்றே துன்பத்தைக்‌ 
குறைப்பதற்கு உற்ற உபாயம்‌ என்பதைக்‌ காலாந்தரத்தில்‌ 
நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ கண்டறிந்தாகவேண்டும்‌, அறிவுடை 
யோர்‌ இவ்வுண்மையை விரைவில்‌ தெரிந்து கொள்கின்றனர்‌; 
அறிவில்‌ கீழ்ப்பட்டவர்‌ அதற்கு அதிக காலம்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்கின்றனர்‌. சிரமப்படாது இவ்வுண்மையைத்‌ தெரிந்து 
கொள்வோரை விவேகிகள்‌ என்கிறோம்‌; மற்றவர்‌ அல்லல்‌ 
மிகைப்பட்ட பின்பே இதை அறிகின்றனர்‌, அடுத்தபடியாக 
அவரவர்க்கு உற்ற கர்மத்தை ஊக்கத்துடன்‌ செய்தே ஆக 
வேண்டும்‌. இன்ப துன்பம்‌ நிறைந்த இவ்வுலகைத்‌ தாண்‌ 
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டிச்‌ செல்லுதற்கு அங்ஙனம்‌ வினையாற்றுதல்‌ ஒன்றே உறுதி 
யான உபாயமாகிறது. இன்பம்‌ துன்பம்‌ இரண்டும்‌ ஈம்மை 
வாழ்க்கைக்கு ஆயத்தப்படுத்துகின்றன. அதனால்‌ வாழ்வே 
சீருடன்‌ நிகழ்ந்துவருகிறது. வாழ்வு என்னும்‌ கனவினின்று 
தாம்‌ விழித்துக்கொள்ளுதற்கும்‌ ஈம்‌ கடமையைச்‌ செய்து 
கொண்டே இருப்பது அவசியமாகிறது. ஆத்மபோதம்‌ 
பெற்று நாம்‌ விழித்து எழுந்திருக்கும்போது இவ்வுலக வாழ்‌ 
வானது சிறுவர்கள்‌ மணல்‌ சோறு சமைப்பதற்கு ஒப்பானது 
என்பது புலப்படும்‌. இத்தகைய அரிய பாடத்தை நாம்‌ 
நமது ஜீவிதத்தினின்று கற்றே ஆகவேண்டும்‌, இதைக்‌ 
கற்பதற்கு நெடுங்காலம்‌ பிடிக்கிறது என்பது உண்மை. 


இந்நிலவுலக வாழ்க்கையைத்‌ திருத்தியமைத்து இதன்‌ 
மூலம்‌ பரிபூரண நிலையொன்று பொலியும்படி செய்துவிட 
லாம்‌ என்று பலர்‌ கருதுகின்றனர்‌. அதற்காக மூயலுபவரும்‌ 
பலர்‌ இருக்கின்றனர்‌, அத்தகைய முயற்சியின்‌ மூலம்‌ தாங்‌ 
கள்‌ இந்கிலவுலக வாழ்க்கையைக்‌ கடந்து இதற்கு அப்பால்‌ 
உள்ள பரிபூரணத்தின்கண்‌ ஏகலாம்‌. ஆனால்‌ இதனுள்‌ 
ளேயே நிறைவு நிலை ஏற்படமாட்டாது. ஏனென்றால்‌ பரி 
பூரணம்‌ என்பதும்‌ அகண்டாகரரம்‌ என்பதும்‌ ஒன்றே. இன்‌ 
வுலகிலுள்ள யாவும்‌ கால தேச நிமித்தம்‌ என்னும்‌ வரை 
யறைக்கு உட்பட்டவைகள்‌. எல்லையில்‌ அடங்கியவைகள்‌ 
எல்லை காணாத நிலையை எய்த முடியாது என்பது கோட்‌ 
பாடு, ஆகவே, இவ்வுலகில்‌ சம்பந்தப்பட்ட அனைத்தினிடத்‌ 
தும்‌ லம்‌ கேடு ஆகிய இரண்டும்‌ காணப்படுவது இயல்பு. 
காயசித்தி பண்ணுதல்‌ என்னும்‌ கொள்கை இன்னொரு 
சாராரிடமுண்டு, உடலை அழிவற்றதாகச்‌ செய்துவைப்பது 
என்பதும்‌, அதன்‌ மூலம்‌ நிறைநிலையைப்‌ பெற்றிருப்பது 
என்பதும்‌ அதன்‌ கோட்பாடு ஆகும்‌. ஆனால்‌ அழியும்‌ தன்‌ 
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மையுடைய உடல்‌ அழிவற்றது ஆகாது. குறைபாடு உடைய 
உடல்‌ வாழ்க்கை நிறைநிலையடையவும்‌ வீடாது. இது கருத்‌ 
தில்‌ வைக்கவேண்டிய கோட்பாடு ஆகும்‌, 


ஜீவாத்மாவானது அகண்டாகாரப்‌ பெருகிலையை 
யடைய ஓயாது முயன்று கொண்டிருக்கிறது என்பது 
உண்மை, வேதாந்த சாஸ்திரமும்‌ அங்ஙனமே பகர்கிறது. 
ஆனல்‌ தனது அகண்டாகார ஸ்வருபத்தை இயற்கையின்‌ 
வாயிலாக விளக்க அதற்கு இயலாது. அதனால்‌ இயற்கை 
யின்மீது வைத்துள்ள பற்றுதலை ஒழித்தாக வேண்டும்‌. 
பிரபஞ்சத்தினின்று தன்னை விடுவித்துக்‌ கொள்ளுதற்கு 
நிவிருத்தி மார்க்கம்‌ என்று பெயர்‌, இப்படி இயற்கையை கீ 
துறக்கும்பொழுது ஆத்ம சாதனம்‌ துவங்குகிறது. 


௭ ணா TT எ ஏரிக்‌ எரா: 


“கர்மங்களாலல்ல, மக்களைப்‌ பெறுவதாலல்ல, செல்வத்தா 
லல்ல, தியாகத்தாலேயே அமிர்தத்துவமடைந்தார்கள்‌.” 
இது ஆப்த வாக்கியம்‌. ஆனால்‌ உலகப்பற்றுடையார்‌ துறவு 
கூடாது என்று அதைப்பற்றிக்‌ குறை கூறுகின்றனர்‌. எனி 
னும்‌ ஆத்ம சாதனத்தில்‌ முன்னேற விரும்புபவர்க்குத்‌ 
தியாகம்‌ ஒன்றே உற்ற உபாயம்‌, அற்றது பற்று எனில்‌ 
உற்றது வீடு. பரம்பொருளின்‌ பொருட்டுத்‌ தன்‌ வாழ்வை 
ஒப்படைத்தவனே பெருவாழ்வு பெறுகிறான்‌. கனவினின் று 
விழித்துக்கொண்டவன்‌ கனவைத்‌ துறக்கிறான்‌. அது 
எவ்வளவு இனிய கனவாயிருந்தாலும்‌ சரி, அதன்கண்‌ வை த்‌ 
துள்ள பற்றுதல்‌ தானே போயொழிகிறது, ஏனென்றால்‌ அது 
நிலையற்ற வெறும்‌ கற்பனை என்பது உணரப்படுகிறது. 
அதே பாங்கில்‌ உலக வாழ்க்கை என்னும்‌ நீண்ட கன 
வீனின்று விழித்துக்‌ கொள்ளும்‌ காலமொன்று வரும்‌. 
31-6 
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குழந்தையொன்று பொம்மைகளை வைத்துக்கொண்டு விளை 
யாடுகிறது. பொம்மைகளில்‌ விரக்தி யுண்டாகும்‌ காலம்‌ 
வருகிறது. அப்பொழுது பொம்மைகளை எறிந்து விட்டுக்‌ 
குழந்தையானது தாயிடம்‌ போக விரும்புகிறது. இச்சிறு 
திகழ்ச்சியிலும்‌ பழைய பேருண்மையே நிரூபிக்கப்படுகிறது. 
அதாவது : 


எ ளக கன: கனா என | 
ன கண்‌ ஏ ம | 


ந லாது காம: காமானாமுபபோகேன சாம்யதி 
ஹவிஷா க்ருஷ்ணவர்த்மேவ பூய ஏவாபிவர்ததே 


“ காமத்தை அனுபவிப்பதால்‌ காமம்‌ அடங்குவதில்லை. 
நெய்யை வார்ப்பதால்‌ தீ வளர்வது போன்று அது வளர்‌ 
கிறது,” இந்திரிய சுகங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ இக்கோட்‌ 
பாடு உண்மையாகிறது, இந்திரிய சுகங்களிலும்‌ உயர்ந்‌ 
தீது கல்விச்‌ சுவை என்பது ஒன்று இருக்கிறது. கல்வி 
கேள்விச்‌ சுவைக்கும்‌ இக்கோட்பாடு பொருந்தும்‌, அது 
மட்டுமல்ல; மனிதன்‌ எதை யெல்லாம்‌ ரசிக்க வல்லவனா 
கிறான்‌, அத்தகைய இன்பங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ இவ்வுண்மை 
பொருந்தும்‌. இந்திரிய சுகம்‌, கல்வியின்பம்‌, செவிச்‌ செல்‌ 
வம்‌ ஆகிய இவையாவும்‌ பொருளற்றவை, இவை யாவும்‌ 
மாயையில்‌ அடங்கியவைகள்‌ பிரபஞ்ச பாசத்தில்‌ இவை 
யாவும்‌ கட்டுண்டு கிடக்கின்றன. இவைகளைக்‌ கடக்க நமக்கு 
இயலாது. கல்பாந்தர காலங்களில்‌ நாம்‌அவைகளுள்‌ உழன்று 
கிடக்கலாம்‌, எனினும்‌ அத ற்கு ஒரு முடிவு இல்லை. இப்பிர 
பஞ்சத்தினின்று தினையளவு சகம்‌ பெற நாம்‌ முயன்றால்‌, 
பனையளவு துக்கம்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்து நம்மீது பாய்கின்றது. 
இது அஞ்சுதற்குரிய விஷயமன்றோ ! இயற்கையின்‌ பாங்கு 
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இத்தகையது, மாயை என்னும்‌ பெயர்‌ இதற்கு வழங்கப்‌ 
படுகிறது. இதை மாயை என்று சொல்லுவதைத்‌ தவீர 
வேறு எந்த விதத்திலும்‌ இதை விளக்க முடியாது, இவ்‌ 
வுலகில்‌ உள்ள துயரம்‌ அளப்பரியது. உலகெங்கும்‌ சுற்றிப்‌ 
பார்த்தால்‌ உண்மை யொன்று விளங்கும்‌, ஆங்காங்கு 
உள்ள கேடுகளை ஓவ்வொரு சமுதாயமும்‌ ஓவ்வொரு முறை 
யில்‌ அகற்ற முயன்று வருகிறது. எல்லா நாடுகளுக்கும்‌ 
பொதுவாயுள்ள தீமையையும்‌ காணலாம்‌, தீமை யொன்று; 
அதை அகற்றுதற்கு விடுத்த உபாயங்கள்‌ பல, விதவித 
மான உபாயங்களைக்‌ கையாண்டும்‌ தீமையை அறவே 
அகற்றுதற்கு அவர்களுக்கு இயலவில்லை. ஒரு விதத்தில்‌ 
தீமையைக்‌ குறைத்தால்‌ இன்னொரு விதத்தில்‌ அது பன்‌ 
மடங்கு பெரியதாக வடிவெடுத்து வருகிறது. இப்போக்கில்‌ 
உலகம்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறது. இதற்குச்‌ சான்று 
ஒன்று எடுத்துக்கொள்வோம்‌. சமுதாயத்‌ தின்‌ தூய்மையை 
உயர்ந்த பாங்கில்‌ பாதுகாப்பதற்குப்‌ பாலிய விவாகத்தை 
ஹிந்துக்கள்‌ ஏற்றுக்கொண்டனர்‌. இதனால்‌ வேறு ஒரு 
விதத்தில்‌ கேடு உருவெடுத்தது. சமுதாயத்தின்‌ உடல்‌ 
வலிவு நாளடைவில்‌ குன்றிப்‌ போவதாயிற்று, இத்தகைய 
தீமை தென்பட்டிருப்பதால்‌ பாலிய விவாகம்‌ கொடியது 
என்று சொல்ல முடியாது. ஒரு சமுதாயத்தின்‌ கற்பைப்‌ 
பாதுகாப்பதற்கு அது சிறந்ததொரு உபாயமாகிறது. மானு 
டன்‌ வேண்டுவது யாது என்பது கேள்வி. ஒரு சமூகத்‌ 
தைப்‌ புனிதம்‌ நிறைந்ததாகச்‌ செய்ய விரும்பினால்‌ அதி 
லுள்ள ஆடவரையும்‌, மகளிரையும்‌ பாலிய விவாகத்தின்‌ 
மூலம்‌ உடல்‌ வலிவு அற்றவர்களாக்க வேண்டும்‌. இதற்கு 
மாறாக மேல்‌ நாடுகளில்‌ எதைக்‌ காண்கிறோம்‌. ஆங்கு பாலிய 
விவாகம்‌ கிடையாது, கற்பைப்‌ பற்றி அவர்கள்‌ கொண்‌ 
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டுள்ள கொள்கையும்‌ கீழ்த்தரமானது, எத்தனை தடவை 
வேண்டுமானாலும்‌ ஆணும்‌ பெண்ணும்‌ விவாகரத்துச்‌ செய்து 
கொண்டு புதிய விவாகம்‌ செய்து கொள்ளலாம்‌, மற்று அது 
தூய்மையாகாது. ஒழுக்கமே ஒரு சமுதாயத்துக்கு உயிர்‌, 
ஓர்‌ அரிய உண்மையை உலக சரித்திரம்‌ புகட்டுகிறது. 
எந்தச்‌ சமுதாயம்‌ தூய்மையை இழக்கிறதோ அது விரை 
வில்‌ அழிந்துபட்டுப்போம்‌. புனிதத்தை இழக்கின்ற சமுதா 
யம்‌ மறைந்துபட்டுப்போகிறது. இதுதான்‌ வாழ்க்கை 
யைப்‌ பற்றிய உண்மை, பின்பு துக்கங்களை அகற்று 
தற்கு உற்ற உபாயம்‌ யாது? புதல்வனே புதல்வியோ 
யாரை மணப்பது என்பதைப்‌ பற்றிப்‌ பெற்றோர்கள்‌ முடிவு 
செய்வார்களானால்‌ தீமை ஓரளவு தணிக்கப்படுகிறது. 
இந்திய நாட்டுப்‌ புதல்விகள்‌ தங்கள்‌ மனம்போன போக்‌ 
கில்‌ போவதில்லை, பெற்றோர்‌ பொறுப்பில்‌ தங்களை ஒப்‌ 
படைத்து வைக்கின்றனர்‌, அதனால்‌ காதல்‌ விளையாட்டுக்கு 
இடமில்லை, இதற்கு மாறாயுள்ள காதல்‌ மணமோ நிலைத்த 
இன்பத்தைத்‌ தருவதில்லை, இந்தியாவில்‌ உள்ள மாதர்‌ 
களையும்‌ மேல்நாடுகளில்‌ உள்ள மாதர்களையும்‌ சீர்தூக்கிப்‌ 
பார்த்தால்‌ பொதுவாக இந்திய மாதர்களே வாழ்வில்‌ 
அதிகமாக இன்புறீறிருக்கின்‌ றனர்‌, கணவனும்‌ மனைவியும்‌ 
சண்டை போட்டுக்கொள்ளும்‌ செயல்‌ இந்தியாவில்‌ மிகக்‌ 
குறைவு. சுதந்தரத்துக்குப்‌ பெயர்‌ பெற்ற அமெரிக்காவிலோ 
கணவன்‌ மனைவித்‌ தகராறுகள்‌ எராளமாயண்டு. விவாக 
ரத்தையும்‌ அதிகமாக அந்த நாட்டில்‌ காணலாம்‌, இதி 
னின்று ஈமக்கு விளங்கும்‌ உண்மையொன்று உண்டு. உல 
அணத மக ப ப்‌ பக்த 

அ. முயற்சிகள்‌ பல எடுத்துக்‌ 


கொண்டதனால்‌, முறைகள்‌ பலவற்றைக்‌ கையாண்ட தனால்‌ 
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துன்பத்தைக்‌ குறைக்க மாந்தர்க்கு இயலவில்லை. ஏதே 
னும்‌ ஒருவிதத்தில்‌ இன்பத்தைப்‌ பெற்றாக வேண்டும்‌ என்று 
நாம்‌ அலைந்து திரிகிறோம்‌. ஒருபுறத்தில்‌ நாம்‌ அதைச்‌ 
சிறிது பெறுவோமானால்‌, மற்றொருபுறம்‌ துன்பமும்‌ நம்மை 
வந்து தாக்கிக்கொண்டிருக்கிறது என்பதைக்‌ காண்‌ போம்‌. 


அப்படியானால்‌ நலம்‌ செய்ய நாம்‌ முயற்சி யெடுத்துக்‌ 
கொள்ளலாகாதா? அன்று; நலத்தின்‌ பொருட்டு ஓயாது 
மூயற்சியெடுத்துக்கொண்டே இருக்கவேண்டும்‌. பன்மடங்கு 
அதிக ஊக்கத்துடன்‌ முயற்சி யெடுத்துக்கொள்ளவேண்‌ 
டும்‌. பின்பு இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ போக்கு இத்தகையது 
என்ற ஞானம்‌ நமக்கு இருக்குமானால்‌ இதைக்‌ குறித்து 
நாம்‌ வெறியோ இறுமாப்போ கொள்ளமாட்டோம்‌. தனது 
தேசிய வாழ்க்கை முறையைவீடச்‌ சிறந்தது வேறு எந்த 
நாட்டிலும்‌ இல்லையென்ற வீண்கர்வம்‌ யாருக்கும்‌ வந்து 
விடாது. வெவ்வேறு நாடுகளிலுள்ள பழக்க வழக்கங்களைப்‌ 
பாராட்டும்‌ பரந்த பாங்கு நல்லறிவுடையோர்க்கு வந்த 
மையும்‌. மதவெறியும்‌ ஒருவரை யொருவர்‌ தாக்குகின்ற 
தன்மையும்‌ அகன்றுபோம்‌, பின்பு ஆக்கம்‌ நிறைந்த 
அலுவல்கள்‌ அதிகமாக நடைபெறும்‌. வெறி பிடித்தவர்‌ 
களோ ஆக்க வேலைக்கு உதவமாட்டார்கள்‌. தங்களிடத்‌ 
துள்ள ஆற்றல்களில்‌ பெரும்பகுதியை அவர்கள்‌ வீண்‌ வம்பி 
லும்‌ விவகாரத்திலும்‌ விரயம்‌ செய்து வருகிறார்கள்‌. நடுவு 
நிலை பிறழாது அமைதியாகக்‌ காரியத்தில்‌ இறங்குபவனே 
வினையாற்ற வல்லவனாகிறான்‌. ஆகவே, இயற்கையின்‌ 
இயல்பு இத்தகையது என்று அறிந்துகொள்வதால்‌ வினை 
யாற்றும்‌ திறமை அதிகரிக்கிறது, விஷயம்‌ தெரிந்து வீனை 
யாற்றுகின்ற மனிதனுக்குப்‌ பொறுமை தானாக வந்தமை 
கிறது, துக்கமும்‌ தீமையும்‌ விளைவிக்கின்ற காட்சியைக்‌ 
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கண்டு நாம்‌ நிலைதடுமாறிப்‌ போகமாட்டோம்‌. பொரு 
எற்றவைகளைப்‌ பொருளெனக்‌ கருதி அவைகளைப்‌ பின்பற்ற 
வும்‌ மாட்டோம்‌. உலகம்‌ போகின்ற போக்கு இத்தகையது 
என அறிந்தபின்‌ நமக்குப்‌ பொறுமை இயல்பாக வந்தமை 
யும்‌. மக்களெல்லாரும்‌ நன்மக்கள்‌ ஆயிருக்கிறார்கள்‌ என்று 
வைத்துக்கொள்வோம்‌, அதற்குள்ளாக விலங்குகள்‌ அரை 
குறையான மக்கள்‌ நிலைக்கு மேலோங்கிவரும்‌. அதன்‌ பிறகு 
ஸ்தாவரங்கள்‌ மக்கள்‌ நிலைக்கு எட்டும்‌, இங்ஙனம்‌ பண்பாடு 
அடைதற்கு ஏற்ற கூட்டம்‌ சர்வகாலமும்‌ இத்தொல்லுலகில்‌ 
தென்பட்டுக்கொண்டிருக்கும்‌. இவ்வுலக நடைமுறையைப்‌ 
பற்றிய உண்மை இது, மகாநதி யொன்று சமுத்திரத்தை 
நோக்கி விரைந்து பாய்ந்துகொண்டிருக்கிறது. நதியிலுள்ள 
கீர்த்துளிகள்‌ அனைத்தும்‌ கரைகாணாத கடலினுள்‌ நுழை 
தாகவேண்டும்‌, அங்ஙனம்‌ இன்பமும்‌ துன்பமும்‌ நிறைந்‌ 
துள்ள இந்நிலவுலக வாழ்விலே வழி தவறிப்‌ போகாதது 
ஒன்‌ று உண்டு, உயிர்கள்‌ அனைத்தும்‌ தம்‌ குறியை நோக்கிப்‌ 
போய்க்கொண்டிருக்கின்றன. கால வரையறையில்தான்‌ 
சற்று முன்பு அல்லது பின்பு என்பதாகிறது. மக்களும்‌, 
விலங்குகளும்‌, பறவைகளும்‌, மரம்‌ செடி கொடிகளும்‌, உயிர்‌ 
வகைகள்‌ அனைத்தும்‌ அகண்ட ஸத்‌ சித்‌ ஆனந்த சாகரம்‌ 
என்னும்‌ தம்‌ குறியை அடைந்தாக வேண்டும்‌. அது பரி 
பூரண நிலையென்றும்‌, முக்தி யென்றும்‌, பரம்பொருள்‌ என்‌ 
தும்‌ பகரப்பெறுகிறது. உயிர்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ அந்த 
வீடுபேறு உண்டு. அது வழிதவறிப்‌ போவதில்லை, 


வேதாந்தம்‌ புகட்டுகிற கோட்பாட்டை மற்றுமொரு 
முறை ஞாபகத்துக்குக்‌ கொண்டுவருவோம்‌. இவ்வுலகம்‌ 
முற்றிலும்‌ துன்பமுடையதென்றே, முற்றிலும்‌ இன்பம்‌ 


நிறைந்ததென்றோ வேதாந்த சாஸ்திரம்‌ புகட்டுகிறதில்லை. 
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இவ்வுலகம்‌ முற்றிலும்‌ கேடுடையதென்றோ, முற்றிலும்‌ 
கலமுடையதென்றோ அது புகட்டுகிறதுமில்லை. நலம்‌ நமக்கு 
எவ்வளவு பயன்படுகிறதோ அவ்வளவு பயன்‌ கேட்டிலும்‌ 
இருக்கிறது. உலகில்‌ தென்படுகிற ஈன்மைக்கு அதிக 
மதிப்பையும்‌ தீமைக்குக்‌ குறைந்த மதிப்பையும்‌ நரம்கொடுக்க 
லாகாது. ஈண்மை தீமை ஆகிய இரண்டும்‌ ஒன்றோடொன்று 
இணைக்கப்பட்டிருக்கின்றன. உலகம்‌ என்பது இதுவே. 
இவ்வுண்மையை அறிந்துகொண்டு நீ பொறுமையுடன்‌ வீனை 
யாற்று, எதற்காக நாம்‌ வினையா ந்றவேண்டும்‌? ஏன்‌ காம்‌ 
கர்மம்‌ செய்யவேண்டும்‌? உலகத்தினுடைய பாங்கு இது 
வென்றால்‌, பின்பு இதற்காக நாம்‌ செய்யக்கிடப்பது யாது? 
இது எப்படிவேண்டுமானாலும்‌ இருந்து ஒழியட்டும்‌ என்று 
நாம்‌ வெறுமனே ஏன்‌ இருந்துவிடலாகாது? காம்‌ ஏன்‌ 
அக்ஞோயவாகிகள்‌ (agnostics) ஆய்விடலாகாது ? உலகப்‌ 
பிரச்னைக்கு ஏற்ற உத்தரம்‌ கிடையாது என்று இக்காலத்‌ 
திய அக்ஞேயவா திகளும்‌ இயம்புகின் றனர்‌. இதே கூற்றைத்‌ 
தனக்குற்ற பரிபாஷையில்‌ வேதாந்த சாஸ்திரம்‌ பகர்கிறது. 
மாயையினின்று தப்பித்துக்கொள்ள நமக்கு இயலாது 
என்பது அக்கூற்று. இதைவிட்டு விலகிப்போக முடியா 
தாதலால்‌ இதனுள்‌ இருந்துகொண்டு இங்கு அகப்படு 
கிற சகங்களையெல்லாம்‌ அனுபவிக்கலாம்‌ என்கின்றான்‌ இக்‌ 
காலத்திய அக்ஞோயவாகி, யுக்திக்குப்‌ பொருந்தாத பெறிய 
தொரு தவறுதல்‌ இங்ஙனம்‌ அவனால்‌ செய்யப்படுகிறது. 
அத்தவறுதல்‌ எது என்று சிறிது ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌. 
இவ்வுலகில்‌ வாழ்ந்திருப்பது என்பதன்‌ பொருள்‌ யாது? 
பஞ்சேந்திரியங்களால்‌ நுகரப்படுவது ஒன்றுதானா வாழ்வு? 
ஐம்பொறிகளில்‌ நுகர்ந்து வாழ்கின்ற வாழ்வில்‌ விலங்கு 
களுக்கும்‌ மனிதனுக்கும்‌ அதிக வித்தியாசமில்லை, இந்திரிய 
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துகர்ச்சியில்‌ அடங்கியுள்ள வாழ்வு போதுமென்று அறிவு 
டைய யாராவது திருப்தியடைந்திருப்பானா? திருப்தியடைந்‌ 
திருக்க முடியாது. ஆக, வாழ்வு என்பதில்‌ இந்திரிய 
நுகர்ச்சியைவிட உயர்ந்தது ஏதோ ஒன்று இருக்கிறது, ௩ம்‌ 
மூடைய உணர்ச்சிகள்‌, எண்ணங்கள்‌, பெருமுயற்சிகள்‌ 
ஆகிய அனைத்தும்‌ அடங்கப்பெற்றதே வாழ்வு, ஒரு பெரிய 
லட்சியத்துக்காகப்‌ பாடுபடுதல்‌, பரிபூரண நிலையை அடைய 
முயலுதல்‌ ஆகிய மேலாம்‌ இயல்புகள்‌ வாழ்க்கையின்‌ 
பகுதிகள்‌ ஆகமாட்டா என்று சொல்லலாமா? இந்திரிய 
துகர்ச்சியில்‌ அடங்கப்பெற்றுள்ள வாழ்க்கையை அனு 
பவிக்கவேண்டுமென்று அக்ஞோயவாதிகளும்‌ லோகாயதர்‌ 
களும்‌ எண்ணுகின்றனர்‌. ஆனால்‌ உயர்நிலையை அடைய 
முயலுதலே வாழ்வின்‌ நோக்கமாகும்‌. நிறைவு நிலையை 
அணுகுதல்‌, பரிபூரணத்தை எட்டுதல்‌ வாழ்வெனப்படு 
கிறது. நமது குறிக்கோள்‌ அதுவே. அக்ஞோயவா தியா 
யிருப்பதும்‌, உலக வாழ்க்கையை இருக்கிறபடி ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதும்‌ முறையன்று. இந்திரிய நுகர்ச்சிமயமாய்‌ 
இருக்கிறபடி இவ்வுலக வாழ்க்கையை ஏற்றுக்கொள்ள 
வேண்டும்‌, அதற்குமேல்‌ உயர்ந்த லட்சியம்‌ எதையும்‌ 
அடையமுடியாது என்பது அக்ஞோயவாதிகளின்‌ துணிபு. 
மேலானது ௭ கையும்‌ நாடவேண்டாம்‌ என்று அவர்கள்‌ 
பவி றனர்‌. அவர்கள்‌ கொள்கை நமக்கு ஏற்புடைய 
தன்று, 

இப்பிரபஞ்சம்‌ அல்லது பிரகிருதியானது மாயை 
யென்று அழைக்கப்படுகிறது, பிர கிருதிக்கு அப்பால்‌ செல்லு 
தற்கு மனிதன்‌ எடுத்துக்கொள்ளும்‌ முயற்சிகளே வெவ்‌ 
வேறு சமயங்கள்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகின்றன. இம்‌ 
முயற்சிகளில்‌ சில பண்பாடு என்பதை அறியாதவைகளாய்‌ 
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ஆரம்பதசையீல்‌ இருக்கலாம்‌. வேறு சில முற்றிலும்‌ பண்‌ 
பட்ட புனிதமான நிலையில்‌ இருக்கலாம்‌. புராணக்‌ கதை 
கள்‌ வாயிலாக இக்கோட்பாடு விளக்கப்பெறுவதாகிறது. 
சின்னங்களின்‌ துணைகொண்டும்‌ இது அறிவுறுத்தப்படு 
கிறது. தேவர்கள்‌, தேவகணங்கள்‌, தானவர்கள்‌, ராக்ஷ 
சர்கள்‌ ஆகிய பல படித்தரங்களில்‌ உள்ள ஆத்மாக்களின்‌ 
விருத்தாந்தங்கள்‌ மூலம்‌ இக்கோட்பாடு வியாக்கியானம்‌ 
பெறுகிறது. பக்தர்கள்‌, ஞானிகள்‌, சான்றோர்‌, ஆசாரிய 
புருஷர்கள்‌, அவதார புருஷர்கள்‌ ஆகியவர்களின்‌ சரிதை 
கள்‌ வாயிலாகவும்‌ இவ்வுண்மை புகட்டப்படுகிறது, இவை 
கஞக்கெல்லாம்‌ மேலாகத்‌ தத்துவவிசாரத்தின்‌ துணை 
கொண்டும்‌ இவ்வுண்மையானது ஓர்ந்து உணரப்படுகிறது. 
சுருங்கச்‌ சொல்லின்‌ இயற்கையினின்று ஆத்மாவானது 
முக்தி பெறுவதற்கான மார்க்கங்களை அவைகள்‌ காட்டித்‌ 
தருகின்றன, பிரபஞ்சத்தில்‌ தான்‌ கட்டுண்டு கிடப்பதாக 
மனிதன்‌ உணர்கிறான்‌. பந்தத்தைப்பற்றிய உணர்ச்சி தெளி 
வாகவோ அல்லது மறைமுகமாகவோ அவனிடத்தில்‌ இருக்‌ 
கிறது, தான்‌ விரும்பும்‌ உயர்நிலைக்குப்‌ போகவில்லை 
என்பதை அவன்‌ உணர்கிறான்‌. கண்விழித்துச்‌ சுற்றிலு 
மூள்ள இயற்கையைப்‌ பார்த்தபொழுதே தான்‌ கட்டுண்டு 
கிடப்பதைப்பற்றிய பாடத்தை அவன்‌ கற்றுக்கொண்டான்‌. 
அதே வேளையில்‌ கட்டை அவிழ்த்து எறிந்துவிடுவதற்கான 
உணர்வையும்‌ உள்ளத்தினுள்ளே அவன்‌ பெறுவானாயினன்‌. 
தனது உடல்‌ அதற்கு இடைஞ்சலாய்‌ நிற்கிறது என்பதை 
யும்‌ அவன்‌ அறிந்துகொண்டான்‌. கட்டுகள்‌ அனைத்தினின்‌ 
மும்‌ விடுதலை அடைதற்கு உற்ற உபாயங்களை மதங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ புகட்டுகின்றன. மிக ஆரம்பதசையில்‌ உள்ள 
மதங்களும்‌ விடுதலை என்கிற கோட்பாட்டைத்தான்‌ பகட்டு 
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கின்றன. தேவதைகளை மனிதன்‌ வணங்குகிறான்‌. ஏன்‌ 
அவன்‌ அப்படிச்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்னும்‌ கேள்வி எழ 
லாம்‌. தன்னைவிட அதிகமாக அவைகள்‌ விடுதலையடைந்த 
நிலையில்‌ இருக்கின்றனவென்று அவன்‌ நம்புகிறான்‌. வீட்டின்‌ 
கதவு மூடப்பட்டிருந்தாலும்‌ வீட்டுக்குள்‌ தேவதைகள்‌ 
பிரவேசிக்கமுடியும்‌ என்று தான்‌ வழிபடும்‌ தேவதைகளைப்‌ 
பற்றி மனிதன்‌ நினைக்கிறான்‌. வீட்டின்‌ சுவர்களும்‌ தேவதை 
களுக்குத்‌ தடைசெய்ய மாட்டா, இயற்கையில்‌ எதிலுமே 
தெய்வம்‌ கட்டுப்பட்டதல்ல என்கிற எண்ணம்‌ சமயங்களில்‌ 
வலுத்துக்கொண்டே போகிறது. ஈசவரனைப்‌ போய்த்‌ 
தொடுகிறவிடத்து இவ்வெண்ணம்‌ உச்சநிலைக்கு வந்து 
சேர்கிறது. பிரபஞ்சம்‌ அல்லது மாயைக்கு அதிபதி யாரோ 
அவன்‌ ஈசுவரன்‌ என்று அழைக்கப்படுகிறான்‌. ஈசுவரனைப்‌ 
பற்றிய விசாரம்‌ மிகமிகப்‌ பண்டைக்காலத்தில்‌ ஆரண்யங்‌ 
களில்‌ ரிஷிகளால்‌ செய்யப்பட்டது. பழமைக்கும்‌ புனிதத்‌ 
துக்கும்‌ பெயர்‌ பெற்றது ரிஷிகளின்‌ ஜீவிதம்‌. மெய்ப்‌ 
பொருள்‌ ஆராய்ச்சி செய்த ரிஷி ஒருவர்‌ பகர்வாராயினர்‌: 
29௭3 19594 என 097: | 

சச்‌ என்‌ ஜோ என: | 

சருண்வந்து விச்வே அம்ருதஸ்ய புத்ரா: 

ஆயே தாமானி தீவ்யானி தஸ்து: 
“அமிர்‌ தத்துக்குரிய புதல்வர்களே! பெருவாழ்வு வாழ்ப 
வர்களே ! நான்‌ கண்டுள்ள செய்தியொன்றுக்குச்‌ செவி 
கொடுங்கள்‌, அஞ்ஞான இருளுக்கு அப்பால்‌ உள்ள பெரிய 

அடையலாம்‌.” இது ஆப்த வாக்கியம்‌. 


சூழ்ந்திருப்பது மாயை அல்லது 
அது பயங்கரமானது, ஆயினும்‌ அதன்‌ துணை 


யாண்டும்‌ நம்மைச்‌ 
பிரபஞ்சம்‌. 
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யைக்‌ கொண்டே கம்‌ காரியத்தை நாம்‌ நிறைவேற்றியாக 
வேண்டும்‌.உலகம்‌ முழுதும்‌ கல்லதாகட்டும்‌.பிறகு நான்‌ அதில்‌ 
நல்வினையாற்றி இன்புற்றிருப்பேன்‌ என்று இயம்புகிற 
மனிதன்‌ மாயையின்‌ இயல்பை அறிந்தவன்‌ அல்லன்‌. கங்‌ 
கைக்கரையில்‌ அமர்ந்திருக்கும்‌ மனிதன்‌ கங்கையிலுள்ள 
ஜலமெல்லாம்‌ வடிந்துபோன பிறகு கங்கையைக்‌ கடந்து 
போகத்‌ தீர்மானிப்பானாகில்‌ அது பொருளற்ற தீர்மான 
மாகும்‌. அது நிறைவேருது. உலகம்‌ முழுதும்‌ நல்லதாவதை 
எதிர்பார்த்திருப்பது அதைவீட மிகவும்‌ பயனற்றது. மாயை 
யின்‌ போக்கைப்‌ பின்பற்றி யாரும்‌ மாயையை வெல்ல முடி 
யாது. மாயையை எதிர்த்துப்‌ போயாக வேண்டும்‌. வாழ்‌ 
வில்‌ நாம்‌ கற்கவேண்டிய மற்றொரு முக்கியமான பாடம்‌ 
இது. இயற்கைக்குத்‌ துணைபுரிய நாம்‌ பிறப்பெடுக்கவில்லை; 
இயற்கையுடன்‌ போராடி அதை வெல்லுதற்கு நாம்‌ பிறந்‌ 
திருக்கிறேம்‌. இயற்கையைக்‌ கட்டிப்பிடிக்க நாம்‌ வல்லவர்‌; 
ஆனுல்‌ நாமே அதில்‌ கட்டுண்டவர்கள்‌ ஆகிறோம்‌. அது 
முறையன்று. காம்‌ வாசம்செய்யும்‌ வீடு வந்தவிதம்‌ யாது? 
இயற்கை அதை நமக்குக்‌ கட்டிக்‌ கொடுக்கவில்லை, வனத்‌ 
தில்‌ சென்று வசித்திரு, என்கிறது இயற்கை. அந்த இயற்‌ 
கையை எதிர்த்துப்‌ போராடி நான்‌ வீடு கட்டுவேன்‌, என்‌ 
கிறான்‌ மனிதன்‌. அங்ஙனமே அவன்‌ செய்து முடிக்கிறான்‌. 
இயற்கையின்‌ விதிகள்‌ என்பனவற்றை இடையறாது எதிர்த்‌ 
துப்‌ புரிந்த போராட்டமே மானுட வர்க்கத்தின்‌ சரித்திரம்‌ 
என்னும்‌ பெயர்‌ பெற்றுள்ளது. இறுதியில்‌ மனிதனே 
வெற்றியடைகிறான்‌. இது புறவுலகத்தைப்பற்றிய விஷயம்‌, 
இனி அகவுலகத்தினுள்‌ பிரவேசிப்போம்‌, மனிதனுடைய 
மனதினுள்‌ பெரிய போராட்டம்‌ ஒன்று நிகழ்ந்துகொண் 
டிருக்கிறது. விலங்குத்‌ தன்மையும்‌ தெய்வத்‌ தன்மையும்‌ 
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உள்ளே போர்புரிகின்றன, ஞானமும்‌ அக்ஞானமும்‌ உள்ளே 
போராடுகின்றன. இந்தப்‌ போராட்டத்திலும்‌ மதன்‌ 
வெற்றியடைகிறான்‌. இயற்கையைப்‌ பிளந்து களைந்து முக்தி 
யாம்‌ பேற்றினை அவன்‌ அடையப்‌ பெறுகிறான்‌. வேதாம்‌ 
குத்தை அறிந்தவர்‌ மாயை என்னும்‌ திரைக்கு அப்பால்‌ ஒரு 
பொருள்‌ இருக்கிறது என்பதைச்‌ சவானுபூதியில்‌ தெரிந்து 
கொள்கின்றனர்‌. அப்பெரிய பொருள்‌ மாயையில்‌ பந்தப்‌ 
பட்டதன்‌ று.அப்பெரிய பொருளைச்‌ சார்ந்திருப்பவர்‌ மாயை 
யில்‌ கட்டுப்படுவதில்லை, இப்பேருண்மைதான்‌ வெவ்வேறு 
வீதங்களில்‌ பல மதங்களில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. 
எல்லா மதங்களுக்கும்‌ பொதுவாயுள்ள பொக்கிஷம்‌ இது. 
ஈசுவரனைச்‌ சார்ந்திருப்பது உயர்ந்தநிலையென்று சமயங்கள்‌ 
சாட்டுகின்றன. சமயங்களுக்கெல்லாம்‌ ஆதாரமாயுள்ள 
வேதாந்தம்‌ பகர்வது அதிலும்‌ மிக்கது. ஈசுவரளை முற்றிலும்‌ 
சார்ந்திருக்கும்‌ பொழுது ஆத்ம சாதனம்‌ ஆரம்பமாகிறது. 
அவனைச்‌ சார்ந்திருப்பவர்களை அவன்‌ காப்பாற்றுகின்றான்‌, 
எதை முடிவான நிலையென்று சமயங்கள்‌ சொல்லுகின்ற 
னவோ அதை ஆத்ம சாதனத்தின்‌ முதற்படி என்கிறது 
வேதாந்தம்‌. சமயங்களின்‌ மூல தத்துவங்களெல்லாம்‌ 
வேதாந்தத்தில்‌ அடங்கியிருக்கின்றன. வேதாந்தம்‌ புகட்டு 
வதாவது: “ஈசுவரனைச்‌ சார்ந்திருக்கும்‌ ஜீவன்‌ ஈசுவரனை 
அறியவல்லவனாகிறான்‌. ஈசுவரன்‌ மாயைக்கு அப்பாற்பட்ட 
வன்‌. மாயையை அவன்‌ ஆளுகிறான்‌. மேலும்‌ மாயை 
அல்லது இயற்கையினுள்‌ அவன்‌ அந்தராத்மாவாயீருக்‌ 
கிறான்‌. ஜீவர்களுக்கும்‌ அவன்‌ அந்தராத்மாவாயிருக்கிறான்‌. 
ஜகத்‌ ஆகவும்‌ ஜீவன்‌ ஆகவும்‌ தோன்றிக்கொண்டிருப்பவன்‌ 
அவனே. அவனுக்கு அன்னியமாக ஒன்றுமில்லை, ஆகவே 


அவன்‌ பந்தம்‌ மோக்ஷம்‌ ஆகியவைகளுக்கு அப்பாற்‌ 
பட்டவன்‌.” 





ல. மாயையும்‌ 
ஈசவரனைப்‌ பற்றிய கருத்தும்‌ 
ள்‌ 
மரத்தை மறைத்தது மாமத யானை 
மரத்தின்‌ மறைந்தது மாமத யானை 
பரத்தை மறைத்தது பார்முதற்‌ பூதம்‌ 
பரத்தின்‌ மறைந்தது பார்முதற்‌ பூதமே. 
-- திருமூலர்‌ 
அத்வைத வேதாந்தத்தின்‌ அடிப்படைத்‌ தத்துவங்களில்‌ 
ஒன்று மாயையைப்பற்றியது, என்பதை நாம்‌ ஏற்கனவே 
ஆராய்ந்தாய்விட்டது. வேதத்தில்‌ உள்ள சம்ஹிதைகளி 
லேயே இக்கோட்பாடு நுணுக்கமாகச்‌ சொல்லப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. வேதத்தின்‌ முடியாயிருப்பவை உபநிஷதங்கள்‌. 
இந்த உபநிஷதங்களில்‌ விரிவடைந்த பாங்கில்‌ விளக்கப்‌ 
பெற்றிருக்கும்‌ கோட்பாடுகள்‌ அனைத்தும்‌ ஏற்கனவே ஏதே 
னும்‌ ஒருவிதத்தில்‌ ஸம்ஹிதைகளில்‌ வந்துள்ளன. மாயை 
என்பதை வெறும்‌ கற்பிதம்‌ என்று பலபேர்‌ பொருள்படுத்து 
கின்றனர்‌. அது தவறுதலான கொள்கை. அதற்கு ஏற்பப்‌ 
பிரபஞ்சத்தையும்‌ அவர்கள்‌ கற்பிதம்‌ எனக்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
இது உண்மைக்கு ஒவ்வாத கூற்று; இக்கூற்றைப்‌ பாராட்டு 
வது பொருந்தாது. மாயை என்பது ஒரு மதவாதமல்ல. 
இயற்கையின்‌ இயல்பு எதுவோ அது மாயை என்று அழைக்‌ 
கப்படுகிறது. இச்சொல்லின்‌ உட்கருத்தைத்‌ தெரிந்து 
கொள்ளுதற்கு ஸம்ஹிதைகளையே நாம்‌ திரும்பவும்‌ பார்க்க 
வேண்டும்‌. ஆரம்பதசையில்‌ அச்சொல்‌ எங்ஙனம்‌ பொருள்‌ 
படுத்தப்பட்டது என்பதை ஆராய்வது அவசியம்‌. தேவர்‌ 
களைப்பற்றிய கொள்கை எப்படி உருவெடுத்தது என்பதை 
யும்‌ ஆராய்வோம்‌, வல்லமை மிக வாய்க்கப்பெற்ற உயிர்‌ 
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களாக இத்தேவர்கள்‌ ஆரம்பத்தில்‌ கருதப்பட்டார்கள்‌. 
அதற்குமேல்‌ அவர்களுக்கு மஹிமை ஒன்றும்‌ ஆதியில்‌ அளிக்‌ 
கப்படவில்லை்‌, பழைய சாஸ்திரங்கள்‌ சம்ஸ்கிருதத்தில்‌ 
இருக்கின்றன, கிரேக்கியமொழியில்‌ இருக்கின்றன, ஹீப்ரூ 
பாஷையில்‌ இருக்கின்றன, பார்ஸிக பாஷையிலும்‌ இருக்‌ 
கின்றன, இன்னும்‌ இதர மொழிகளிலும்‌ இருக்கின்றன, 
தேவர்களைப்பற்றி இம்மொழிகளிலெல்லாம்‌ பகரப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. மக்களாகிய நாம்‌ அருவருக்கும்‌ செயல்கள்‌ பல 
வற்றை இந்தத்‌ தேவர்கள்‌ செய்கதிருக்கிறார்கள்‌. அவை 
களைப்‌ படித்துப்‌ பார்க்குமிடத்து நாம்‌ திகைத்துப்‌ போவது 
திண்ணம்‌. அங்ஙனம்‌ திகில்‌ அடைகிற நாம்‌ ஓர்‌ உண்மையை 
மறந்துபோகிறோம்‌. ஆயிரக்கணக்கான ஆண்டுகளாக வர்‌ 
துள்ள பண்பாடு இக்காலத்தவர்களாகிய நமக்குச்‌ சொந்த 
மாயிருக்கிறது, அக்காலத்தில்‌ இருந்த அரைகுறையான 
பண்பாட்டுக்கு இந்த தேவர்களே சான்று ஆகின்றனர்‌. 
அவரவர்‌ பரிபாகத்துக்கு ஏற்ப மக்கள்‌ தேவதைகளைக்‌ கற்‌ 
பித்துக்‌ கொள்கின்றனர்‌. பல்லாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
இருந்த மக்கள்‌ எத்தகைய செயல்களைத்‌ தயங்காது செய்து 
வந்தார்களோ, அந்தச்‌ செயல்களை யெல்லாம்‌ தாங்கள்‌ 
வணங்கி வந்த தேவகணங்களின்மீது சாத்தினர்கள்‌. ஒவ்‌ 
வொரு மனிதனும்‌ தனக்கு நல்லது என்று தோன்றுகிற 
செயலைத்‌ தன்‌ தெய்வத்தின்மீது சுமத்துகிறான்‌. வாழ்க்‌ 
கையில்‌ மகத்தான பாடம்‌ ஒன்றை நாம்‌ கற்றுக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. ஒரு காலத்தில்‌ அல்லது சூழ்நிலையில்‌ இருக்கும்‌ 
மனிதனை மதிப்புப்‌ போடுவதற்கு இன்னொரு காலத்திலோ 
அல்லது சூழ்நிலையிலோ இருக்கும்‌ மனிதன்‌ அளவையாக 
மாட்டான்‌. ஒருவனுக்கு தேவதைகளாக இருப்பவைகளை 
மற்றொரு மனிதனுடைய லட்சியத்தைக்கொண்டு மதிப்பிட 
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லாகாது. பின்பு ஒரே செயலை இரண்டுவிதமான மனிதர்‌ 
இரண்டுவிதமான நோக்கங்களைக்கொண்டு செய்திருக்க 
லாம்‌. ஒருவரை ஒருவர்‌ உள்ளபடி அறிந்துகொள்ளாமை 
யீனுல்‌ வேற்றுமையும்‌ பிணக்கும்‌ ஏற்படுகின்றன, பண்‌ 
டைக்காலத்தவர்‌ வணங்கிய தேவதைகளை அவர்களின்‌ சூழ்‌ 
நிலையைக்கொண்டே அறிய முயலுதல்‌ அவசியமாகிறது. 


கிறிஸ்துவ வேதமாகிய பைபிளில்‌ பழைய ஏற்பாடு 
என்பது ஒன்று இருக்கிறது, அதில்‌ ஜெஹோவா என்னும்‌ 
தெய்வத்தைப்பற்றிய வர்ணனை இருக்கிறது. அத்தெய்வம்‌ 
இரக்கமற்றது என்றும்‌ கொடூரமானது என்றும்‌ அறிபவர்‌ 
அதைக்குறித்து அஞ்சுகின்றனர்‌. ஏன்‌ அவர்கள்‌ அதைக்‌ 
குறித்து அஞ்சவேண்டும்‌ £ இக்காலத்தவர்கள்‌ கடவுளைப்‌ 
பற்றி வழக்கமாகக்‌ கொண்டுள்ள கருத்துகளுக்கு ஒத்த 
தாகவே பண்டைக்காலத்து யூதர்களின்‌ ஜெஹோவாவும்‌ 
இருந்தாகவேண்டும்‌ என்று இவர்கள்‌ ஏன்‌ முடிவு கட்ட 
வேண்டும்‌ 2 பண்டைக்காலத்து மக்கள்‌ மதத்தைப்பற்றியும்‌ 
தெய்வத்தைப்பற்றியும்‌ கொண்டிருந்த எண்ணங்கனப்பற்றி 
நாம்‌ எள்ளி ஈகையாடுகிறோம்‌. இனி எதிர்காலத்தில்‌ வரும்‌ 
மக்கள்‌ நமது மதக்கொள்கைகளைக்‌ குறித்து ஈகைப்பார்கள்‌ 
என்பதை நரம்‌ மறந்துவிடலாகாது, மாறுபடும்‌ இத்தனை 
விதமான கருத்துகளையும்‌ இணைத்து ஒன்றுபடுத்தும்‌ பொற்‌ 
கயிறு ஒன்று உளது, இந்தப்‌ பொன்‌ சரட்டைக்‌ கண்டு 
பிடிப்பது வேதாந்தத்தின்‌ நோக்கமாகும்‌. 


என: ஏர்‌ என Pree TNS | 
af gif Me ga எரா ௭ | 


“்‌ தனஞ்ஜயா, எனக்கு அன்னியமானது வேறு எதுவும்‌ 
இல்லை. நூலிலே மணிகள்‌ போன்று இவையாவும்‌ என்‌ 
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மீது கோக்கப்பட்டிருக்கின்றன '' என்று பகவான்‌ கீதை 
யில்‌ பகர்ந்திருக்கிறார்‌. பழைய நூல்களில்‌ அடங்கியுள்ள 
கருத்துகள்‌ பல முரண்படுபவைகளாயும்‌ அருவருப்புக்கு 
உரியவைகளாயும்‌ இக்காலத்தவர்களுக்குத்‌ தோன்றலாம்‌. 
ஆனால்‌ இவை யாவையும்‌ இணைத்துவைத்திருக்கிற மூலப்‌ 
பொருளை நிர்ணயித்துக்‌ காட்டுவது வேதாந்தத்தின்‌ நோக்க 
மாகும்‌. பண்டைக்‌ காலத்திய சூழ்நிலைக்கு அக்கருத்து 
கள்‌ ஒத்திருந்தன. இக்காலத்தவர்களாகிய நம்மிடத்தும்‌ 
கோரமான எண்ணங்கள்‌ கில இருக்கின்றன என்பதை 
நாம்‌ மறந்துபோகலாகாது. பழைய சூழ்கிலையினின்‌ று பிரித்‌ 
கெடுத்துப்‌ புதிய சூழ்நிலையில்‌ வைத்துப்‌ பார்த்தால்‌ அவை 
கோரமானவைகளாகத்‌ தோன்றுகின்றன. பழைய சூழ்‌ 
நிலையோ திரும்பி வாரா வண்ணம்‌ போயே போய்விட்டது. 
பழைய யூதனும்‌ புதிய மனிதனாக மாறியிருக்கிறான்‌. இப்‌ 
பொழுதுஅவன்‌ நுண்ண றிவுவாய்ந்த நூதனமனிதனாக அமைக்‌ 
துள்ளான்‌. பழங்காலத்து இந்தியனும்‌ புதிய மனிதனாக 
மாறியிருக்கிறான்‌. யூதர்களின்‌ தெய்வமாகிய ஜெஹோவாவும்‌ 
மாறித்தானே அமைந்தாக வேண்டும்‌, அதே பாங்கில்‌ இந்‌ 
தியாவில்‌ உள்ள தேவர்களும்‌ புதிய வடிவெடுத்திருக்கிறார்‌ 
கள்‌. இந்திரன்‌, வருணன்‌, மித்திரன்‌ முதலாயினோர்‌ பின்‌ 
அணிக்குப்‌ போய்விட்டார்கள்‌. சங்கரன்‌, நாராயணன்‌, 
அம்பிகை முதலாயினோர்‌ முன்‌ அணிக்கு வந்திருக்கிறார்கள்‌. 
வழிபடுபவன்‌, வழிபடு தெய்வம்‌ என இருபகுதிகள்‌ உண்டு, 
அவைகளுள்‌ வழிபடுபவனுடைய முன்னேற்றத்தை நாம்‌ 
ஒப்புக்கொள்கிறோம்‌. மனிதன்‌ மாறியமையுமளவு கடவுளைப்‌ 
பற்றி அவன்‌ கொண்டுள்ள கருத்தும்‌ மாறியமையும்‌ என்‌ 
என்த மனக ப வக த்ர 

புறக்கணிப்பது நாம்‌ செய்கிற 
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பிழையாகும்‌, அதாவது நாளடைவில்‌ மனிதன்‌ முன்னேற்‌ 
றம்‌ அடைகிறான்‌ என்பதை நாம்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌. 
கடவுள்‌ உயர்தரமானவராக மாறியமைகிறார்‌ என்பதை 
ஏற்றுக்கொள்வதில்லை. இக்கோட்பாட்டை இன்னொரு 
பாங்கில்‌ பகர்வோம்‌. கடவுளைப்பற்றிய நம்‌ கருத்துகள்‌ 
மேம்பட்டவைகளாக மாறியமைந்து வருகின்றன. மேலாம்‌ 
கருத்துகளுக்கு விளக்கங்களாக அமைகின்றவளவு தேவர்‌ 
களும்‌ மேம்பட்டவர்களாக மாறியமைந்துள்ளார்கள்‌. கட 
வுளே மாறியமைகிறார்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு கேட்பதற்குச்‌ 
சற்று விபரீதமாக இருக்கலாம்‌. இது ஒவ்வாது. முழுமுதற்‌ 
பொருள்‌ வளர்கிற வஸ்துவல்ல. அக்கோட்பாட்டை அனு 
சரித்து மனிதனுள்‌ இருக்கும்‌ அந்தராதீமாவும்‌ வளர்கிற 
வஸ்துவல்ல. கடவுளைப்பற்றி மனிதன்‌ கொண்டுள்ள கொள்‌ 
கைகள்தான்‌ ஓயாது வளர்ந்து விரிவடைந்து வருகின்றன. 
ஒவ்வொரு மனிதனிடத்திலும்‌ மாறியமைகிற சொருபம்‌ 
இருப்பதுபோன்று மாறாத சொருபமும்‌ உண்டு. மாருத 
சொரூபம்‌ நித்தியமாய்‌, நிர்மலமாய்‌, நிராமயமாய்‌ இருக்‌ 
கிறது. கடவுனைப்பற்றி நாம்‌ கொள்ளுகிற கருத்தின்‌ முன்‌ 
னேற்றத்தையே கடவுளின்‌ வளர்ச்சி என்கிறோம்‌. அத்‌ 
தகைய வளர்ச்சியை உண்மையில்‌ நாம்‌ கற்பித்துக்கொள்‌ 
கிறோம்‌. இத்தனை விதமான கற்பனைகளுக்கும்‌ அடிப்படை 
யாயுள்ள பொருள்‌ நித்திய சுத்தனாய்‌ கிர்விகாரியாயீருக்‌ 
கிறார்‌. இத்தகைய பொருளுக்குப்‌ போர்வைபோன்ற புறத்‌ 
தோற்றம்‌ ஒன்று இருக்கிறது. இந்தப்‌ புறத்தோற்றத்தில்‌ 
ஓயாது மாறுபாடு உண்டாவதுண்டு. அப்படி உண்டாகிற 
மாறுபாட்டின்‌ மூலம்‌ உட்பொருளை அது மேலும்‌ மேலும்‌ 
விளக்கவல்லதாகிறது. மாறுபடுகின்ற புறத்தோற்றத்துக்‌ 
குப்‌ பிரகிருதி என்று பெயர்‌, உள்ளிருக்கும்‌ ஆத்ம சொரு 
பத்தைப்‌ பிரகிருதி விளக்க வல்லதானால்‌ அச்செயலுக்கு 
31-7 
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முன்னேற்றம்‌ என்று பெயர்‌. ஆத்ம சொரூபத்தை அது 
அதிகப்படியாக மறைக்குமானால்‌ அச்செயலுக்குப்‌ பிற்‌ 
போக்கு என்று பெயர்‌. ஆக, நமது சொரூப ஞானத்தில்‌ 
நாம்‌ வளர்ச்சியடையுமளவு நாம்‌ பாவிக்கும்‌ தெய்வங்களும்‌ 
மேலானவைகளாகின்றன. இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ தெளி 
வாக இக்கருத்தை விளக்குவதென்றால்‌ மேலான பாங்குடை 
யவர்களாக நாம்‌ பரிணமித்து வருமளவு, நம்‌ அறிவுக்கு 
எட்டும்‌ தெய்வங்களும்‌ மேலான பாங்குடையவைகளாக 
மாறுகின்றன. நமது முன்னேற்றத்துக்கு ஒப்ப நாம்‌ வணங்‌ 
கும்‌ தெய்வங்களும்‌ முன்னேறி வருகின்றன. 


மாயையைப்பற்றி இனி நாம்‌ இன்னும்‌ தெளிவாக 
அறிந்துகொள்ள முடியும்‌, உலகத்தில்‌ உள்ள எல்லா சமயங்‌ 
களும்‌ ஒரு கேள்வியை ஆராய்ச்சிக்கு எடுத்துக்கொள்கின்‌ 
மன. பிரபஞ்சத்தில்‌ முரண்பாடு இருப்பானேன்‌, என்பது 
அக்கேள்வியாகும்‌. பிரபஞ்சத்தில்‌ சீமை இருப்பானேன்‌? 
சமயக்கோட்பாடுகள்‌ புதிதாக வடிவெடுக்கும்‌ தருணத்தில்‌ 
இக்கேள்வி எழுவதில்லை. ஏனென்றால்‌ பிராகிருத மனித 
னுக்கு உலகில்‌ முரண்பாடு தென்படவில்லை. எத்திசையில்‌ 
திரும்பிப்‌ பார்த்தாலும்‌ ஒழுங்குப்பாடே அவனுக்குத்‌ தென்‌ 
பட்டது. அபிப்பிராய வேற்றுமையை 


அவன்‌ கண்டறிந்த 
வன்‌ அல்லன்‌. 


நன்மை தீமை ஆகியவைகளுக்கிடையில்‌ 
போராட்டத்தையும்‌ அவன்‌ பார்த்தவன்‌ அல்லன்‌. உள்ளத்‌ 
தினுள்‌ யாதோ ஒன்று இருந்துகொண்டு ஆம்‌ என்றும்‌ 
அன்று என்றும்‌ உணர்த்துவதை மட்டும்‌ அவன்‌ அறிய 
லானான்‌. பிராகிருத மனிதன்‌ உணர்வினால்‌ ஏவப்பட்டவன்‌ 
ஆனான்‌. தன்‌ மனதில்‌ கோன்‌ றியதை அவன செய்தான்‌. 
உள்ளம்‌ ஏவியபடி உடல்‌ அவனுக்கு வேலை செய்தது, பகுத்‌ 
தறிவை உபயோகப்படுத்த அவன்‌ முயலவில்லை. உள்ளத்‌ 
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தில்‌ உதித்த வேகத்தைத்‌ தடுக்கவும்‌ அவன்‌ முயலவில்லை. 
அவன்‌ கற்பித்த தேவர்களும்‌ அவனைப்போன்றே மனே 
வேகம்‌ உடையவர்களாக இருந்தார்கள்‌. மனம்‌ போன 
போக்கிலெல்லாம்‌ போவது அவர்களுடைய பாங்கு, இந்தி 
ரன்‌ என்னும்‌ தேவன்‌ வந்து அசுரப்படைகளை யெல்லாம்‌ 
சிதறடையச்‌ செய்தான்‌. ஜெஹோவா என்னும்‌ யூதர்‌ தெய்‌ 
வத்துக்கு ஒருவன்மீது விருப்பும்‌, இன்னொருவன்மீதுவெறுப்‌ 
பும்‌ வந்தமைகிறது. அதற்குக்‌ காரணம்தான்‌ யாது என்று 
அறிவாரும்‌ இல்லை, கேட்பாரும்‌ இல்லை, விசாரித்துப்‌ பார்க்‌ 
கும்‌ பாங்கு அப்பொழுது மனிதனுக்கு உண்டாகவில்லை, 
தான்‌ எதைச்‌ செய்தானே அது சரி என்ற எண்ணம்‌ அப்‌ 
பொழுது இருந்தது. நலம்‌ எது, கேடு எது என்ற கருத்து 
அப்பொழுது உதயமாகவில்லை. எதை அடாத செயல்‌ 
என்று காம்‌ கருதுகிறோமோ அதை அக்காலத்து தேவர்கள்‌ 
கங்குத்‌ தடையின்றிச்‌ செய்தார்கள்‌. இந்திரனும்‌ இதர 
தேவர்களும்‌ மிசப்பொல்லாத செயல்களைத்‌ திரும்பத்திரும்‌ 
பச்‌ செய்தார்கள்‌. ஆனல்‌ இந்திரனை வழுத்திய அக்‌ 
காலத்து மாந்தர்க்கு அக்கிரமத்தைப்பற்றிய எண்ணங்‌ 
களோ, தீமையைப்பற்றிய எண்ணங்களோ மனதில்‌ உதிக்க 
வில்லை, ஆதலால்‌ தேவேந்திரனைக்‌ குறித்து அவர்கள்‌ தடை 
யொன்றையும்‌ கிளப்பவீல்லை. 


நல்லொழுக்கத்தைப்‌ பற்றிய கருத்துகள்‌ ஓங்கிய 
காலை, தீமையை எதிர்த்தல்‌ என்ற போராட்டமும்‌ துவங்‌ 
கியது. மனிதனுடைய உள்ளத்தினுள்‌ உயர்ந்த உணர்வு 
ஒன்று உதிக்கலாயிற்று, இந்த உயர்ந்த உணர்வுக்கு 
வெவ்வேறு நாடுகளிலும்‌ மொழிகளிலும்‌ வெவ்வேறு பெயர்‌ 
கள்‌ கொடுக்கப்பட்டன. ஆதேசம்‌ என்றும்‌, ஆணை என்‌ 
அம்‌, பண்டைப்‌ பயிற்சியின்‌ பயன்‌ என்றும்‌ இன்னும்‌ 
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என்னென்னவோ பெயர்கள்‌ அதற்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டன. 
மனிதனுடைய கீழான இயல்பைத்‌ தடுப்பதற்கு அப்‌ பண்‌ 
பாடு பயன்பட்டது. நம்மிடத்து உள்ள ஓர்‌ இயல்பு மனம்‌ 
போன போக்கில்‌ போவென்று தூண்டுகிறது, மனம்போன 
போக்கில்‌ போகாதே என்று அதற்குள்ளிருர்து இன்னொரு 
இயல்பு தடை செய்கிறது. பொறிகள்‌ வாயிலாகப்‌ புற 
வுலகிலே செல்லவேண்டுமென்று உள்ளத்தில்‌ உள்ள ஒரு 
விதக்‌ கருத்துகள்‌ யாண்டும்‌ போராடுகின்றன. இக்‌ 
கருத்துகளுக்கு அப்பால்‌ உள்ளத்தினுள்ளே மிக மிக 
மெல்லியது எனினும்‌ மற்றொரு துண்ணுணர்வு வெளியுல 
கில்‌ போகாதே என்று ஆக்ஞாபிக்கிறது. வெளியுலகில்‌ 
போக விரும்பும்‌ இயல்பு பிரவிருத் தி என்னும்‌ பெயர்‌ பெறு 
கிறது. உள்ளத்தினுள்ளே ஒடுங்கியிருக்க விரும்பும்‌ இயல்பு 
நிவீருத்தி என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. பிரவிருத்தி என்‌ 
னும்‌ இயல்பினால்‌ நாம்‌ பெரிதும்‌ தூண்டப்படுகிறோம்‌. 
ஆனால்‌ நிவீருத்தி தலையெடுக்கும்பொமுதே நாம்‌ சமய 
அனுஷ்டானத்தைத்‌ துவக்குபவர்‌ ஆகிறோம்‌. நிவிருத்தியி 
னின்றே ஆத்ம சாதனங்கள்‌ ஆரம்பிக்கின்றன, நிவிருத்தி 
மார்க்கம்‌ தலையெடுத்தபொழுதே உயர்ந்த எண்ணங்கள்‌ 
மனிதனுடைய உள்ளத்தில்‌ உதிப்பனவாயின. போர்புரியும்‌ 


தேவர்களை வணங்கியதால்‌ மனிதன்‌ மேன்மை யொன்றையும்‌ 
அடையவில்லை. 


மானுடவர்க்கத்தின்‌ உள்ளத்தில்‌ சிறிது அன்பு ஊற்‌ 
நெடுத்தது. அதைச்‌ சிறிய அன்பு என்றுதான்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌; இன்றைக்கும்‌ அது பெரியதாய்‌ வளரவில்லை. 
முதலில்‌ அது அவரவர்‌ இனத்துக்கும்‌ குலத்துக்கும்‌ உரிய 
தாயிற்று, ஒவ்வொரு குலத்துக்கும்‌ குலதெய்வம்‌ என்பது 
ஒன்று தோன்றுவதாயிற்று. அத்தெய்வம்‌ தனக்குரிய 


மாயையும்‌ ஈசுவரனைப்பற்றிய கருத்தும்‌ 107 


ஜனக்கூட்டத்தை மட்டும்‌ நன்கு பாதுகாத்து வந்ததாம்‌. 
நாளடைவில்‌ தாங்கள்‌ வழிபட்ட தெய்வத்தின்‌ சந்ததியார்‌ 
என்று ஒவ்வொரு கூட்டத்தாரும்‌ தங்களைப்பற்றிக்‌ கருதிக்‌ 
கொண்டனர்‌, ஒரு கோத்திரத்தையோ, கோஷ்டியையோ 
நிறுவின மனிதனது சந்ததியார்‌ என்று அதைச்‌ சேர்ந்த 
மாந்தர்‌ நாளடைவில்‌ எண்ணியதும்‌ இயல்பே, சூரிய வம்சத்‌ 
தையும்‌ சந்திர வம்சத்தையும்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ பண்டைக்‌ 
காலத்தில்‌ இருந்திருக்கிறார்கள்‌; இக்காலத்திலும்‌ இருக்‌ 
கிறார்கள்‌; பராக்கிரமம்‌ வாய்ந்த அரசர்கள்‌ பலர்‌ இவ்விரு 
வம்சங்களிலும்‌ இருந்திருக்கிறார்கள்‌. உண்மையில்‌ இவர்கள்‌ 
சூரியனையும்‌ சந்திரனையும்‌ வழிபட்டவர்கள்‌. காலக்கிரமதீ 
தில்‌ சூரியன்‌ சந்திரன்‌ என்ற தேவர்களிடத்திருக்தே இவர்‌ 
களுடைய முன்னோர்கள்‌ தோன்றி வந்தவர்கள்‌ என்ற ஐதி 
கத்தை இவர்கள்‌ உண்டுபண்ணிக்கொண்டார்கள்‌. இங்ங 
னம்‌ குலதெய்வங்களிடத்திருந்து குலப்பற்று வந்தது. சமு 
தாய அன்பும்‌ சமுதாய அமைப்பும்‌ இவ்வாறு வடிவெடுக்‌ க 
லாயின. அடக்கமும்‌ அன்பும்‌ இல்லாவீட்டால்‌ சமுதாய 
வாழ்வு எப்படி நடைபெற முடியும்‌ என்ற கேள்வியும்‌ அவர்‌ 
களுள்‌ எழலாயிற்று. சமுதாய அமைப்போ கட்டுப்பாட்டை 
அடிப்படையாகக்‌ கொண்டது, கட்டுப்பாடு அறியாத ஆட 
வரும்‌ மகளிரும்‌ பெருந்துன்பத்துக்கு ஆளாவார்கள்‌. 


ஒழுக்கத்திலும்‌ அறிவிலும்‌ மாந்தர்‌ முன்னேற்றமடைந் 
தார்கள்‌. பழைய பொருத்தமற்ற தேவதைகளிடத்து அவர்‌ 
கள்‌ திருப்தியடைந்திருக்க முடியவில்ல. குடிவெறியீல்‌ 
ஆடும்‌ தெய்வம்‌, போர்புரியும்‌ தெய்வம்‌, புலால்‌ உண்ணும்‌ 
தெய்வம்‌ ஆகியவைகளுக்கு மதிப்புப்‌ போய்விட்டது. ஒழுக்‌ 
கம்‌ தவறிய தேவர்களைப்‌ புறக்கணிக்கவோ அல்லது அவர்‌ 
களுக்குப்‌ புதிய மகிமைகளைக்‌ கற்பிக்கவோ மாந்தர்‌ முற்பட்‌ 
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டனர்‌. சாதாரண தேவர்களுக்கெல்லாம்‌ மேலாயுள்ள 
தேவாதிதேவன்‌ ஒருவனை அவர்கள்‌ உருவாக்கினார்கள்‌. 
அப்படி உருவாக்கப்பட்ட தெய்வம்‌ சன்மார்க்கத்துக்கு 
இருப்பிடமானான்‌; உயிர்களிடத்து அவன்‌ கருணை நிறைந்த 
வன்‌ ஆனான்‌. அவன்‌ கேடு இல்லான்‌, நலமுடையான்‌ 
ஆனான்‌. மக்களுக்கு அவன்‌ மங்களத்தையே வழங்கினான்‌. 
அத்துடன்‌ சர்வ சக்திமான்‌ ஆகவும்‌ அவன்‌ உயர்வுற 
ஓங்கினான்‌. 

மேலவர்க்கெல்லாம்‌ மேலாயுள்ள ஒரு தெய்வத்தை 
மகோன்னத நிலைக்கு உயர்த்‌ தியதனாலேயே வாழ்க்கையைப்‌ 
பற்றிய பிரச்னைகளுக்கெல்லாம்‌ விடை கிடைகத்திருக்கிறது 
என்று சொல்லுதற்கில்லை. பேராற்றலும்‌ பேரன்பும்‌ 
படைத்த பரம தெய்வத்தின்‌ ஆட்சியில்‌ இத்தனைவிதமான 
கோரங்கள்‌ எதற்காக இருக்க ' வேண்டும்‌ 2 இவ்வுலகில்‌ 
இன்பத்தைவிடத்‌ துன்பம்‌ அதிகம்‌; புண்ணியத்தைவிடம்‌ 
பாபம்‌ அதிகம்‌. நாம்‌ இவையாவையும்‌ கருத்தில்‌ வாங்காது 
கண்மூடித்தனமாக இருந்து கொள்ளலாம்‌. ஆயினும்‌ இது 
கொடூரம்‌ நிறைந்த உலகம்‌ என்பது மெய்‌. இவ்வுலகம்‌ 
தருகிற இன்பங்களையெல்லாம்‌ நாம்‌ அனுபவிக்க விரும்பு 
கிறோம்‌. ஆனால்‌ கைக்கு எட்டியவைகள்‌ வாய்க்கு எட்டுவ 
தில்லை. வாழ்க்கையில்‌ முன்னேறிச்‌ செல்லவேண்டுமென்று 
நாம்‌ விரும்புகிறோம்‌. ஆனால்‌ ஒருபடி மேலேறுதற்கு முன்பு 
இயற்கை ஓர்‌ அடி கொடுக்கிறது, ஏமாற்றம்‌ அடைந்தவர்‌ 
களக்‌ காம்‌ இங்கிருந்தாக வேண்டும்‌. இந்திரிய நுகர்ச்‌ 
ப்ட்‌ வ நமச்கு ஒரு பெருவாழ்வு ஓ. 
ம்‌ உள்ளத்தில்‌ எழுகின்றது. அப்‌ 
மூயலும்‌ பொழுதே, இந்திரியங்களுக்கு 
யங்களால்‌ தேய்த்துத்‌ தள்ளப்படுகிறோம்‌ 


ண்டு என்ற எண்‌ 
பெருவாழ்வு வாழ 
வசப்பட்டு இந்திரி 
பிறகு இவ்வுலக 
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வாழ்க்கையே போதும்‌ என்று இதில்‌ நாம்‌ முழுமனதைச்‌ 
செலுத்தினால்‌ விலங்கினும்‌ கடைப்பட்டவர்‌ ஆவோம்‌. 
இந்திரிய சுகமே போதுமென்‌ நிருப்பவர்க்கும்‌ துன்‌ பமிருக்‌ 
கிறது, இதைவிட உயர்ந்த நிலக்குப்‌ போகவேண்டுமென்று 
பாடுபடுபவர்க்கும்‌ துன்பம்‌ பன்மடங்கு அதிகமாக இருக்‌ 
கிறது. இத்தகைய இயல்பைத்தான்‌ இவ்வுலகில்‌ நாம்‌ 
காண்கிறோம்‌, இதற்குத்‌ தகுந்த விளக்கத்தையோ சமாதா 
னத்தையோ இவ்வுலகினின்று நாம்‌ பெற முடியாது. ஆனால்‌ 
இதற்கெல்லாம்‌ தகுந்த விடையைப்‌ பெறாவிட்டால்‌ வாழ்க்‌ 
கையே பொருளற்றதாய்ப்போகிறது, தகுந்த விடையை 
வேதாந்தம்‌ தருகிறது. வேதாந்தம்‌ புகட்டுகிற முறையைக்‌ 
கடைப்பிடிப்பவரே இடுக்கண்களையும்‌ துன்பங்களையும்‌ 
குவிர்க்கவல்லவர்‌ ஆவர்‌. 

இவ்வுலகத்தைப்‌ பற்றி கமக்கு ஒன்றும்‌ தெரியாது 
என்று சொல்ல முடியாது; எல்லாம்‌ தெரிந்துள்ளோம்‌ 
என்றும்‌ சொல்ல முடியாது. கனவு காண்கிறோம்‌; நனவீ 
லும்‌ இருக்கிறோம்‌, இவ்விரண்டில்‌ எதை மெய்‌ என்பது, 
எதைப்‌ பொய்‌ என்பது 2 கனவில்‌ இருக்கும்பொழுது கனவு 
மெய்‌, நனவில்‌ இருக்கும்‌ பொமுது நனவு மெய்‌. நனவையே 
நீண்டதொரு கனவு என்று ஏன்‌ பகரலாகாது £ கனவில்‌ 
நமக்கு ஓர்‌ உடலை வைத்துக்கொள்கிறோம்‌, நனவில்‌ மற்‌ 
றோர்‌ உடலை நமது என்கிறோம்‌. இனி, அறிவு அறியாமை 
ஆகிய இரண்டுக்கும்‌ இடைகிலையில்‌ நாம்‌ இருக்கிறோம்‌, 
சந்தியா வேளையைப்‌ பகல்‌ என்றும்‌ சொல்ல முடியாது, 
இரவு என்றும்‌ சொல்ல முடியாது. காம்‌ படைத்துள்ள 
அறிவும்‌ அத்தகையது. ஈமது தத்துவ ஞானங்களும்‌, கலை 
ஞானங்களும்‌, பெளதிக ஞானங்களும்‌ அடைந்துள்ள கதி 
இதுவே. இப்பிரபஞ்சம்‌ ஸத்‌ ஆகவும்‌ அஸத்‌ ஆகவும்‌ 
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இருக்கிறது. ஆகவே இது அநிர்வசனீயம்‌, சொல்லால்‌ 
விளக்க முடியாதது, 

ஜடப்பொருள்‌ என்றும்‌, சேதனப்பொருள்‌ என்றும்‌, 
மனம்‌ என்றும்‌ வெவ்வேறு பெயர்‌ இட்டு அழைக்கின்றோம்‌. 
இவைகளை ஸத்‌ என்றோ அஸத்‌ என்றே உறுதி கூறமுடி 
யாது. இவைகளை ஏகம்‌ என்றோ அநேகம்‌ என்றோ இயம்ப 
முடியாது. பாகுபடுத்த முடியாத பாங்கில்‌ இவைகள்பால்‌ 
இருளும்‌ வெளிச்சமும்‌ விளையாடுகின்றன, இவைகளை மெய்‌ 
எனலாம்‌, பொய்‌ எனலாம்‌, விழிப்பு எனலாம்‌, உறக்கம்‌ 
எனலாம்‌. இயற்கையின்‌ பாங்கு இத்தகையது. இதை 
மாயை என்று இயம்பலாம்‌. இந்த மாயையினுள்‌ நாம்‌ 
பிறந்திருக்கிறோம்‌. இதில்‌ வசிக்கிறோம்‌, எண்ணுகிறோம்‌, 
கனவு காண்கிறோம்‌. காம்‌ தத்துவ ஞானிகள்‌ ஆவதும்‌, 
சான்றோர்‌ ஆவதும்‌, பேய்களாவதும்‌, தேவர்களாவதும்‌, 
எல்லாப்‌ பிறப்பெடுப்பதும்‌ இம்மாயையீனுள்ளேயாம்‌. 
உயர்ந்த எண்ணங்களில்‌ அகண்டாகாரத்தை எட்டிப்‌ பிடிக்‌ 
கும்‌ உச்ச நிலைக்கு நாம்‌ போகலாம்‌; ஆனால்‌ அதெல்லாம்‌ 
மாயையில்‌ அடவ்கிக்கிடக்கிறது, மானுடராக இருந்து நாம்‌ 
பெற்றுள்ள கலைஞானங்கள்‌ அனைத்தும்‌ இந்த மாயையில்‌ 
அடங்கியிருக்கின்றன. நாமரூபம்‌ என்னும்‌ கோட்பாட்டில்‌ 
இவை அடங்கியிருக்கின்றன. ஈமது அறிவுக்கு எட்டும்‌ 
ட த ஆதிக்கத்திலே இருக்கின்றன. கால 
கைக அல வட னல்‌ ல்‌ 
கால தேச நிமித்தம்‌ ய்‌ ட தக ன்‌ 
பெர்‌ அ மாயைக்கு ஏற்பட்ட மற்றொரு 

கடவுளைப்‌ பற்றிய கொ 


ள்கையை [ [ 
சிறிது த்துப்‌ இனி திரும்பவும்‌ 


பார்ப்போம்‌, அன்பும்‌, அருளும்‌, ஆற்ற 
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லும்‌ வடிவெடுத்த ஒரு தெய்வம்‌ அண்டங்களை ஆளுகிறது 
என்னும்‌ கொள்கை தோன்றிற்று, இது தத்துவ ஞாணி 
களுக்குத்‌ திருப்தியளிக்கவில்லை, அவர்கள்‌ கேட்பதாவது: 
நீதியும்‌ இரக்கமும்‌ நிறைந்த இறைவன்‌ எங்கே? மக்களாக 
வும்‌ விலங்குகளாகவும்‌ வந்துள்ள அவனுடைய குழந்தை 
கள்‌ கோடிக்கணக்கில்‌ மடிந்துகொண்டிருக்கின்றன. மற்ற 
உயிர்களைக்‌ கொல்லாது எவ்வுயிரும்‌ ஒரு கொடிப்பொழு 
தும்‌ வாழ்ந்திருக்க முடியாது. மனிதன்‌ ஒருதடவை மூச்சு 
வாங்கும்பொழுது காற்றிலுள்ள பல்லாயிரம்‌ அணு உயிர்‌ 
கள்‌ மடிகின்றன. அவை மாய்வதால்‌ இவன்‌ வாழ்கின்‌ 
ரன்‌. இங்ஙனம்‌ ஒருவன்‌ ௩டப்பதாலும்‌ உண்பதாலும்‌ 
எண்ணிறந்த உயிர்கள்‌ இறக்கின்றன. ஒருவன்‌ உயிர்‌ 
வாழ அத்தனை உயிர்கள்‌ ஏன்‌ மடியவேண்டும்‌ ? அவை 
அணு உயிர்தானே என்ற சமாதானம்‌ சொல்ல சிலர்‌ முன்‌ 
வருகின்றனர்‌. உயிர்வகைகளுள்‌ பேருயிர்‌ என்றும்‌ சிற்‌ 
அயிர்‌ என்றும்‌ நிரூபிக்க யாரால்‌ முடியும்‌ ? மனிதனுடைய 
உயிர்‌ பெரியதா அல்லது எறும்பினுடைய உயிர்‌ பெரியதா 
என்று யாராலும்‌ நிரூபிக்கமுடியாது. மேலும்‌ சிற்றுயிர்‌ 
களுக்குத்தான்‌ உயிர்‌ வாஞ்சை அதிகமாக இருக்கிறது, 
அறிவுத்துறைக்கும்‌ அருள்‌ துறைக்கும்‌ முன்னேறியவர்‌ உடல்‌ 
இன்பத்தைப்‌ பொருள்படுத்துவ தில்லை. சிற்றுயிரோ உடல்‌ 
இன்பத்தைத்தான்‌ அறிகிறது. ஆதலால்‌ உடல்‌ மூலம்‌ 
வரும்‌ துன்பமும்‌ அதற்கு சகிக்க வொண்ணாததாகிறது. கொல்‌ 
லப்படும்பொழுது மனிதன்‌ அடைகிற வேதனையைவிடப்‌ பன்‌ 
மடங்கு அதிகமாக விலங்கு வேதனைப்படுகிறது. அப்படி 
யிருந்தும்‌ கவலையின்‌ றி மனிதன்‌ விலங்கைக்‌ கொல்லுகிறான்‌. 
மாயை என்பது இதுவே, கருணைக்கடவுளின்‌ ஆட்சியில்‌ 
இத்தகைய நிகழ்ச்சி இடம்‌ பெறலாகாது. இத்தகைய 
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தீமையினின்றே நலம்‌ வருகிறது என்ற கொள்கை சிலர்க்‌ 
கிடையில்‌ உண்டு, பதினாயிரம்‌ நலன்கள்‌ வரட்டும்‌. அவை 
களுக்குத்‌ தீமைகள்‌ ஏன்‌ முகல்‌ காரணம்‌ ஆகவேண்டும்‌ 2 
இக்கொள்கையின்படி விஷய சுகம்‌ வேண்டுமென்று ஒருவன்‌ 
இன்னொருவனுடைய கழுத்தை ஏன்‌ வெட்டலாகாது 2 இக்‌ 
கேள்விக்கு விடை சொல்ல முடியாது, இயற்கையைப்‌ 
பற்றி இப்படிப்‌ பல கேள்விகளைக்‌ கேட்கலாம்‌. அவைகளுக்‌ 
கெல்லாம்‌ பதில்‌ சொல்ல முடியாது என்கிறது வேதாந்தம்‌. 


மதங்களுக்கெல்லாம்‌ ஆதாரமாயுள்ள வேதாந்தம்‌ உண்‌ 
மையைத்‌ துணிந்து சொல்லுதலில்‌ பின்வாங்குவ தில்லை. 
தத்துவ ஆராய்ச்சியானது தேவர்கக£யெல்லாம்‌ தகர்த்து 
எறிவதில்‌ கொண்டு சேர்ப்பதாயிருந்தாலும்‌ அந்நெறி 
யில்‌ இடைவழியில்‌ நில்லாது முடிவை அது கண்டறிந்திருக்‌ 
கிறது. அதற்கேற்ற வசதியும்‌ நம்‌ நாட்டில்‌ உண்டு. 
மெய்ப்பொருளை ஆராய விரும்பியவனுக்குக்‌ கோயில்‌ 
பூசாரிகளிடமிருந்து இடுக்கண்‌ ஒன்றும்‌ இங்கு உண்டாவ 
தில்லை, சமயத்துறையில்‌ நமக்குச்‌ சுதந்தரம்‌ இருக்கிறது. 
எத்தகைய மதக்‌ கொள்சையை வேண்டுமானாலும்‌ காம்‌ 
வைத்துக்கொள்ளலாம்‌. அதற்கு ஆக்ஷூபம்‌ கிடையாது. 
ஆனால்‌ சமுதாயத்துறையில்‌ நமக்குக்‌ கட்டுப்பாடுகள்‌ மிக 
இருக்கின்றன. உண்பது உடுப்பது உறவாடுவது மணப்பது 
ஆகியவைகளில்‌ சமூகம்‌ சொல்லுகிறபடி தணி மனிதன்‌ 
கேட்டாக வேண்டும்‌. தனது தனிப்‌ போக்கில்‌ அவன்‌ 
போகலாகாது. மேல்‌ நாடுகளின்‌ முறை அதற்கு நேர்‌ 
அாரூனது. சமுதாய சுதந்தரம்‌ ஆங்கு இருக்கிறது. மதக்‌ 
கொள்கையில்‌ தாங்கள்‌ விரும்பியபடி யெல்லாம்‌ போக 
லாகாது. அரசாங்கம்‌ தங்களுக்கென்று ஏற்படுத்திக்‌ 
கொடுத்த மதத்தையே அவர்கள்‌ பின்பற்றக்‌ கடமைப்பட்‌ 
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டிருக்கின்றனர்‌. இந்தியாவிலோ மதக்கொள்கையை முன்‌ 
னிட்டு ஒருவனை ஜாதிப்‌ பிரஷ்டன்‌ ஆக்கமாட்டார்கள்‌, 
ஒருவன்‌ ஆஸ்திகம்‌, நாஸ்திகம்‌, நிரீசுவரவாதம்‌, லோகாயதம்‌ 
ஆகிய எக்கொள்கையை வேண்டுமானாலும்‌ தேவாலயங்‌ 
களுக்கு எதிரிலேயே புகட்டலாம்‌. 


அமெரிக்காவில்‌ பெளதிக விக்ஞானி ஒருவருக்கு புத்தர்‌ 
பெம்மான்மீது பேரபிமானம்‌, அவருடைய ஜீவிதத்தை 
யும்‌ போதனையையும்‌ இந்த பெளதிக விக்ஞானி முறையாக 
வாசிப்பதுண்டு. ஆனால்‌ ஒரே ஒரு காரணத்தை முன்னிட்டு 
புத்தரை அவர்‌ முழுதும்‌ போற்ற முடியவில்லை. அதாவது 
ஏசுகிறிஸ்து சிலுவையில்‌ அறையுண்டு மாய்ந்தது போன்று 
புத்தர்‌ யாராலும்‌ கொல்லப்படவில்லையாம்‌ ! ஒரு மனிதன்‌ 
பெரியவன்‌ ஆவதற்கு அவன்‌ கொலையுண்டு சாகவேண்டும்‌ 
என்பது அந்த விக்ஞானியுடைய நம்பிக்கையாகும்‌. தேவர்‌ 
கா யெல்லாம்‌ நிராகரிக்கிற முறையிலேயே புத்தர்‌ 
போதித்து வந்தார்‌. ஆயினும்‌ எண்பது வயதுக்குமேல்‌ 
அவர்‌ நாட்டில்‌ வாழ்ந்திருந்தார்‌. அவரைக்‌ கொல்லவேண்டு 
மென்று யாரும்‌ நினைக்கவில்லை. இந்தியாவில்‌ உள்ள புற 
மத சகிப்புக்கு இது அறிகுறியாகும்‌. சார்வாகர்கள்‌ என்‌ 
னும்‌ ஒரு கூட்டத்தார்‌ நம்‌ நாட்டில்‌ தோன்றி மதத்தை 
வேண்டியவாறு கண்டித்தார்கள்‌. வேதத்தையும்‌, தெய்வ 
வழிபாட்டையும்‌ புறக்கணிக்கவேண்டுமென்று புகட்டினார்‌ 
கள்‌, அத்தகைய சுதந்தரம்‌ அவர்களுக்கு அளிக்கப்பட 
டது. அப்படியெல்லாம்‌ செய்தும்‌ சமயம்‌ இந்நாட்டில்‌ 
அழிந்துபட்டுப்‌ போகவில்லை. சமயத்துறையில்‌ சுதந்தரம்‌ 
இருப்பதால்‌ விதவிதமான கொள்கைகளும்‌ கோட்பாடு 
களும்‌ இங்குத்‌ தோன்றி வளர்ந்து வருகின்றன. சமுதாயத்‌ 
துறையில்‌ கட்டுப்பாடுகள்‌ ஏராளமாயிருப்பதால்‌ மனித 
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னுடைய வளர்ச்சி தடைப்பட்டுக்‌ கிடக்கிறது, பூரண 
வளர்ச்சிக்கு சுதந்தரம்‌ முற்றிலும்‌ இன்றியமையாதது. 
வைதிகத்துறையிலும்‌ லெளகிகத்துறையிலும்‌ மனிதனுக்கு 
வசதியான சூழ்நிலைகளை உண்டுபண்ணிக்‌ கொடுத்து விட்‌ 
டால்‌ அவன்‌ அதிவிரைவில்‌ மேல்கோக்கிப்‌ போவான்‌. 
ஏனென்றால்‌ பலதுறை என்பனவற்றிற்கு அடிப்படையான 
ஒற்றுமையிருக்கிறது, ஆத்மீகத்துறை என்பதும்‌, சன்மார்க்‌ 
கத்துறை என்பதும்‌, சமுதாயத்துறை என்பதும்‌ உறுதிப்‌ 
பாடான வாழ்வு என்பதில்‌ நிறைவேறி வருகின்றன. 
வேதாந்தத்தை முறையாக அனுஷ்டித்தால்‌ இத்தனை துறை 
களிலும்‌ மக்கள்‌ மேன்மையுறலாம்‌, மானுட வாழ்ச்கைக்‌ 
குரிய எல்லாப்‌ பகுதிகளையும்‌ சிறப்புற ஓங்குவிப்பதோடு 
வேதாந்தம்‌ நின்றுவிடாது, கலைஞானங்களும்‌ விக்ஞான 
சாஸ்திரங்களும்‌ வேதாந்தத்தின்‌ வெவ்வேறுவித விளக்‌ 
கங்கள்‌ என்பதும்‌ வெளியாகும்‌. பிரபஞ்சத்‌ திலுள்ள சரா 
சரங்கள்‌ அனைத்தும்‌, சேதன அசேதன வஸ்துக்கள்‌ அனைத்‌ 


அம்‌ ஒரு பொருளின்‌ பல்வேறு தோற்றங்கள்‌ என்பதும்‌ 
வெளியாகும்‌. 


அவரவர்‌ கருத்துகளையும்‌ கொள்கைகளையும்‌ தாராள 
மாக வெளியிடலாம்‌ என்னும்‌ சுதந்தர உணர்ச்சியினின்றே 
சாஸ்திரங்கள்‌ பல தோன்றலாயின. அப்படி நமக்கிடையில்‌ 
வந்துள்ள நூல்களை இரண்டு தரங்களாகப்‌ பிரித்துவைக்க 
லாம்‌. சார்வாகம்‌, லோகாயதம்‌ போன்ற நூல்கள்‌ அழிக்‌ 
கும்‌ தன்மையடையவைகள்‌. கண்டிப்பதும்‌ துண்டிப்பதும்‌ 
நிராகரிப்பதும்‌ அவைகளின்‌ அலுவல்கள்‌ ஆகின்றன. மற்று 
ஆக்கத்துக்கும்‌ முன்னேற்றத்துக்கும்‌ ஏதுவான கருத்‌ 
துகளைப்‌ புகட்டும்‌ நூல்கள்‌ இருக்கின்றன. இத்தகைய 
இரு பிரிவுகள்‌ எல்லா ச*முதாயங்களிலும்‌ தென்படுவது 
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பெரு வியப்புக்குரிய விஷயமாகும்‌, ஒவ்வொரு சமுதாயத்‌ 
திலும்‌ ஏதேனும்‌ குறைபாடு ஒன்று இருக்கிறது. அக்‌ 
குறைபாட்டைத்‌ தாக்குதற்கு ஒரு கூட்டம்‌ கிளம்புகிறது, 
எதிர்ப்பதும்‌, நிந்திப்பதும்‌, குழப்பத்தைக்‌ கிளப்புவதும்‌ 
அக்கூட்டத்தின்‌ செயலாகிறது. அதில்‌ உள்ள பெரும்‌ 
பாலர்‌ மதவெறி பிடித்தவர்‌ ஆகின்றனர்‌. வெறியர்களை 
ஒவ்வொரு சமுதாயத்திலும்‌ காணலாம்‌. ஏதேனும்‌ ஒன்றை 
நிராகரிக்கிற மனிதனைப்‌ பின்பற்றுதற்குச்‌ சிலர்‌ சேர்ந்து 
கொள்வார்கள்‌, தொட்டதையெல்லாம்‌ தகர்த்துத்‌ தள்ளுவது 
இவர்களுடைய வேலையாகும்‌. அழிப்பது எளிது, ஆக்குவது 
மிகக்கடினமானது என்பதை இவர்கள்‌ அறியார்‌. வெறி 
பிடித்தவர்கள்‌ ஏதோ சில நன்மைகளைச்‌ செய்வதற்கிடையில்‌ 
பெருமிதமான கேடுகளையும்‌ உண்டுபண்ணுகின்றனர்‌. சமூக 
அமைப்போ சீர்‌ அமைப்போ ஒருகாளில்‌ வந்துவாய்ப்ப 
தன்று. நெடுநாள்‌ முயற்சியின்‌ விளைவு அது. பின்பு, 
உண்மையான சீர்திருத்தக்காரர்‌ எதையும்‌ தாக்குவதில்லை. 
கேடு ஒன்று சமுதாயத்தில்‌ தென்பட்டால்‌ அக்கேட்டுக்குக்‌ 
காரணம்‌ எது என்று அவர்கள்‌ துருவிப்‌ பார்க்கின்றனர்‌. 
காரணத்தை ஒழுங்குப்படுத்தினல்‌ காரியமாகிய கேடும்‌ 
தானே அகன்றுபோகிறது, ஆனால்‌ கொள்கைவெறி பிடித்த 
வர்களோ தெளர்பாக்கியத்தையே வளர்த்துவருகின்‌ றனர்‌. 


இனி, உலகை உய்விக்க வந்த உத்தமர்களோ எதை 
யும்‌ நிர்மூலமாக்குதல்‌ என்னும்‌ செயலில்‌ ஈடுபடவில்லை. 
அவர்கள்‌ பொறுமையே வடிவெடுத்திருந்தனர்‌. சமுதாயத்‌ 
தில்‌ இருந்த கேடுகளை அவர்கள்‌ கேராகத்‌ தாக்காமை 
யினால்‌ அவர்களைப்‌ பயங்கொள்ளிகள்‌ என்று கருதியவர்கள்‌ 
உண்டு. உண்மையில்‌ அவர்கள்‌ உறுதியும்‌ உள்ளன்பும்‌ 
வடிவெடுத்தவர்கள்‌. உலக மக்களைத்‌ தங்கள்‌ புதல்வர்கள்‌ 
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என அவர்கள்‌ பாராட்டி வந்தார்கள்‌. உலகின்‌ அருள்‌ 
தந்தையர்‌ என்று அவர்களையே இயம்பவேண்டும்‌. அன்‌ 
புடனும்‌ அனுதாபத்துடனும்‌ சமுதாயப்‌ பிரச்னைகளை 
ஒழுங்குபடுத்த அவர்கள்‌ முயன்று வந்தனர்‌. உபநிஷதங் 
களை இயற்றிய ரிஷிகளிடத்திலும்‌ இத்தகைய மேலாம்‌ 
இயல்பு இருந்தது. பூர்வீக மாந்தர்‌ போற்றிய தெய்வங்கள்‌ 
உயர்ந்த தத்துவங்களுக்கு ஒவ்வா என்பதை அவர்கள்‌ நன்கு 
அறிந்திருந்தனர்‌. நாஸ்திகர்களும்‌ திரீசுவர வாதிகளும்‌ 
புகட்டிய போதனைகளில்‌ உயர்ந்த கோட்பாடுகள்‌ பல 
இருந்தன என்பதையும்‌ அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தனர்‌. பின்பு 
சிறு தேவதைகளில்‌ துவங்கி பரப்பிரம்மம்‌ பரியந்தம்‌ உள்ள 
மெய்ப்பொருள்‌ யாவையும்‌ இணைக்கும்‌ கயிற்றை அறுத்து 
வீட வெறியர்‌ முயன்றதை அவர்கள்‌ ஆமோதிக்கவில்லை. 
அக்கயிற்றை அறுக்க அவர்களால்‌ இயலாது; புதிய சமுதா 
யம்‌ என்னும்‌ வெறும்‌ ஆகாயக்கோட்டை கட்டவும்‌ அவர்‌ 
களால்‌ இயலாது. சான்றோர்‌ சென்ற செந்நெறியே உலகை 

உய்விக்கவல்லது. 
இயற்கையின்௧ண்‌ உள்ள இயல்புகளுக்கு மாயை 
யென்று பெயர்‌, இயற்கையைப்‌ புதியதாக அமைக்க நமக்கு 
இயலாது, நமது விருப்பத்துக்கு ஏற்பப்‌ புதிய பிரபஞ்சம்‌ 
நமக்கு வந்துவாய்க்காது. இருப்பதை நமக்கு ஒத்ததாகப்‌ 
பண்ணிக்கொள்ள நமக்கு இயலும்‌. பிரகிகூலமானதாகத்‌ 
தென்படுகிற சூழ்நிலையை நமது திறமையினால்‌ அனுகூலமா 
க்ப்‌ செய்துகொள்ளலாம்‌. வாய்த்தவிடத்தில்‌ அமைதி 
மாகிறது. அதே பால்கற னின்‌ அ கட கனர்ச்து எர 
தைச்‌ செலுத்துவது அவசியம்‌ மெய்‌ கன்‌ ந 
எண்‌ பவாய லகம்‌ மெய்ப்‌ பபாருள்‌ இன்ன 
டும்‌. அம்மெய்ப்பொருளை 
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அடைவது நமது குறிக்கோள்‌. புதிய உண்மைகளை சிருஷ்‌ 
டிக்க நமக்கு இயலாது. கடவுள்‌ விஷயத்தில்‌ ரிஷிகள்‌ 
செய்த செயலும்‌ இதுவே, பூர்வீக மனிதர்‌ வணங்கிய 
தெய்வங்கள்‌ நமக்கு ஒவ்வா என்று அவர்கள்‌ அத்தெய்வங்‌ 
கனை நிராகரிக்கவில்லை, எப்பொருள்‌ எத்தன்மைத்தாயினும்‌ 
அப்பொருள்‌ மெய்ப்பொருள்‌ காண்பது அறிவு என்பது 
அவர்கள்‌ கையாண்ட முறையாகும்‌. இத்தனைவித தெய்‌ 
வங்களுக்கு அடிப்படையாயுள்ள ஸத்‌ சொருபம்‌ யாது 
என்று அவர்கள்‌ ஓர்ந்து ஆராய்ந்தனர்‌. அந்த ஆராய்ச்சியின்‌ 
விளைவு வேதாந்த தர்சனமாகும்‌. எல்லா தெய்வங்களும்‌ 
ஓர்‌ ஈசுவரனுடைய பல்வேறு தோற்றங்கள்‌ ஆகும்‌. அந்த 
ஈசன்‌ மாயாசஹி தன்‌. மாயை அல்லது இயற்கையை அவன்‌ 
ஆளுகிறான்‌. இயற்கையில்‌ துன்பங்கள்‌ நிறைந்திருப்பதில்‌ 
பொருள்‌ உண்டு. ஜீவர்களின்‌ முன்னேற்றத்துக்கு இன்‌ 
பங்கள்‌ பயன்படுவது போன்று துன்பங்களும்‌ முற்றிலும்‌ 
அவசியமானவை. ரண வைத்தியன்‌ கத்தியை வைத்துக்‌ 
குழந்தையின்‌ கையைக்‌ காயம்‌ பண்ணுகிறான்‌. குழந்தை 
யின்‌ கருத்தில்‌ வைத்தியன்‌ பொல்லாதவன்‌, உண்மையை 
ஆராய்பவன்‌ கருத்தில்‌ வைத்தியன்‌ நலம்‌ செய்பவன்‌. அங்‌ 
ஙனம்‌ ஈசுவரன்‌ உயிர்களைப்‌ பிரகிருதி அல்லது மாயையின்‌ 
செயல்களைக்கொண்டு பண்படுத்தி வருகிறான்‌. ஈசுவரனுக்கு 
சகுண பிரம்மம்‌ என்பது ஒரு பெயர்‌. 

இதற்குமேல்‌ அவன்‌ நிர்குண பிரம்மமாக இருக்கிறான்‌. 
மாயா காரியங்களாகிய கால தேச நிமித்தம்‌ ஆங்கில்லை. 
சிருஷ்டி, ஸ்திதி, ஸம்ஹாரம்‌ என்னும்‌ மாறுபாடுகளும்‌ 
ஆங்கில்லை, 

ஈவ்‌ எனி எஷ்னாரான பக்‌ கப்‌ ஏன ஏ: ௧0௫ | 
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இயற்கை யாவையும்‌ தன்‌ வசத்தில்‌ வைத்திருக்கிற ஒருவன்‌, 
எல்லா ஜீவர்களுக்கும்‌ அந்தராத்மாவாயிருப்பவன்‌, ஒரு 
வனே எனினும்‌ பல வடிவங்களில்‌ தோன்றுபவன்‌ -- அத்‌ 
தகைய பெரிய பொருளைத்‌ தங்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ வீற்றிருப்ப 
தாக எந்தப்‌ பேரறிஞர்‌ உணர்கின்றனரோ அவர்களுக்கே 
சாந்தி உண்டாகிறது; மற்றவர்களுக்கு இல்லை. 
ளின்‌ அளிக்‌ 
Seat ள்‌ ந்‌ எ | 
என்‌ ஷன “erat 
ளான: சானி TTT ப 
மரணமடைபவர்களுக்‌ கிடையில்‌ நித்தியமாயிருப்பதை, 
அறிவுக்கு அறிவாயிருப்பதை, ஏகன்‌ எனினும்‌ அனைவர்‌ 
ஆசையை நிறைவேற்றி வைக்கும்‌ பொருளைத்‌ தங்கள்‌ உள்‌ 
ளத்தில்‌ இருப்பதாக எந்த தீரர்கள்‌ சவானுபூதியில்‌ உணர்‌ 
கிறார்களோ அவர்களுக்கே சாசுவதமான சாந்தி உரியது. 


6. மாயையும்‌ முக்தியும்‌ 


மாயப்‌ பிறப்பறுக்கும்‌ மன்ன னடிபோற்றி. 
மாணிக்கவாசகர்‌ 


மாயை மறைக்க மறைந்த மறைப்பொருள்‌ 
மாயை மறைய வெளிப்படும்‌ அப்பொருள்‌ 
மாயை மறைய மறையவல்‌ லார்கட்குக்‌ 


காயமும்‌ இல்லை கருத்தில்லை தானே. 
-- திருமூலர்‌ 


மாயா ஜகமிலையேல்‌ மற்றெனக்கோர்‌ பற்றுமிலை 
நீயேகான்‌ என்றுவந்து நிற்பேன்‌ பராபரமே. 
௮ தாயுமானவர்‌ 


“££ இன்ப மழையாயிறங்கி இன்னமுதை உண்டுபண்‌ 
ணும்‌ மேகங்களாக நாம்‌ மண்ணுலகுக்கு வருகிறோம்‌,” என்‌ 
ரன்‌ கவிஞன்‌ ஒருவன்‌. ஆனால்‌ உலகில்‌ வரும்‌ எல்லாருமே 
அத்தகைய பெருமை படைத்தவர்கள்‌ என்று இயம்புதற்‌ 
கில்லை, மழையாகிப்‌ பெய்யமுடியாத வறண்ட கார்மேகம்‌ 
போன்று வருபவர்களும்‌ நமக்கிடையில்‌ இருக்கிறார்கள்‌; 
இதைப்பற்றிச்‌ சந்தேகப்படவேண்டியதே இல்லை, ஆயினும்‌ 
எல்லார்க்கும்‌ பொதுவான உண்மையொன்று உண்டு, இவ்‌ 
வுலகம்‌ என்னும்‌ போர்க்களத்தில்‌ வாழ்வு என்னும்‌ போர்‌ 
புரிய நாமெல்லாரும்‌ வந்திருக்கிறோம்‌. பிறக்கும்பொழுதே 
அழுதுகொண்டு பிறக்கிறோம்‌. உடனே வாழ்வு என்னும்‌ 
போராட்டம்‌ துவங்குகிறது. ஜீவிதம்‌ என்பது ஒரு கரை 
காணாத கடல்‌, நம்மால்‌ கூடியவரையில்‌ பிறவிப்‌ பெருங்‌ 
கடலை நீந்துகிறோம்‌. வெவ்வேறு வடிவங்கள்‌ எடுத்து 
முன்பு நீடுழி நீடுழி நாம்‌ வாழ்வுக்கடலை நீந்தியிருக்கிறோம்‌. 
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இன்னும்‌ எத்தனை பிறவிகளில்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ நீந்த 
வேண்டும்‌ என்பது நமக்குத்‌ தெரியாது. இப்பிறவி என்‌ 
னும்‌ பகுதியை இப்பொழுது கடந்துகொண்டிருக்கிறோம்‌. 
தாற்காலிகமாக நம்மை மறைத்துவைக்க மரணம்‌ வரும்‌, 
சாதற்கு முன்பு நாம்‌ சாதித்தது வெற்றியா அல்லது தோல்‌ 
வியா என்பதை நாமறியோம்‌, மாயை என்பது இதுவே. 
பிறந்துள்ள ஒவ்வொரு மனிதனின்‌ உள்ளத்திலும்‌ தான்‌ 
பெரியவன்‌ ஆகக்கூடும்‌ என்னும்‌ ஈம்.பிக்கையிருக்கிறது. 
கண்‌ விழித்து இவ்வுலகைப்‌ பார்க்கும்‌ பொழுதே மனிதன்‌ 
ஒருவனுக்கு இவ்வுலகம்‌ இனிமை நிறைந்த பொன்னுலக 
மாகக்‌ காட்சி கொடுக்கிறது. தான்‌ எண்ணியதை எண்ணி 
யாங்கு சாதித்துவிடலாம்‌ என்று அவன்‌ உறுகிகொள் 
கிறான்‌. அவன்‌ மேல்நோக்கி ஏகுங்கால்‌ ஒவ்வொரு படி 
யிலும்‌ தாண்ட முடியாத சுவர்போன்று இயற்கை குறுக்‌ 
கிட்டு நிற்கிறது. அவனுடைய மூன்னேற்றத்துக்கு அது 
தடையாகிறது. அத்தடையைத்‌ தாண்டிக்கொண்டு அப்‌ 
பால்‌ செல்ல அவன்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப அதன்மீது முட்டி 
மோதலாம்‌. அப்படி அவன்‌ மேல்நோக்கிப்‌ போகப்போக, 
அவன்‌ லட்சியமும்‌ எட்டப்‌ போய்க்கொண்டே யிருக்கிறது. 
இறுதியாகத்‌ தான்‌ மரணத்தின்‌ வாயிலில்‌ இருப்பதாக 
னன்‌ அறிகிறான்‌. ஒருவேளை இனித்தான்‌ அவனுக்கு 
ஓய்வு என்பது ஏற்படலாம்‌, மாயை என்பது இதுவே. 
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இயற்கையின்‌ மர்மங்களை ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக அவன்‌ 
கண்டுபிடிக்கிறான்‌. இயற்கையின்‌ அந்தரங்கத்திலுள்ள 
இயல்புகளையே அவன்‌ கண்டுபிடித்துவிட முயலுகிறான்‌. 
இதையெல்லாம்‌ அவன்‌ எதற்காகச்‌ செய்கிறான்‌? அவனை 
தாம்‌ ஏன்‌ போற்றவேண்டும்‌? அவன்‌ புகழ்‌ படைத்தவன்‌ 
ஆவானேன்‌? மானுடன்‌ செய்து சாதிப்பதைவிடப்‌ பல்‌ 
கோடிமடங்கு அதிகமாக இயற்கைஎளிதில்‌ செய்துவைக்கிற 
தில்லையா? அப்படிச்செய்கிற இயற்கையோ உணர்வற்ற 
ஜடவஸ்துவாம்‌. உணர்வற்ற ஜடப்பொருள்‌ செய்கிற செய 
லையே பார்த்துப்‌ பண்ணுதற்கு இவ்வளவு பெரிய பாராட்டு 
தலா? பிரமாண்டமான மின்னல்கொடி ஒன்றை இயற்கை 
யானது நெடுந்தூரத்துக்கு எடுத்துச்‌ சுழற்றி வீசமுடியும்‌. 
அப்படி இயற்கை விளையாட்டாக ஒரு நொடிப்பொழுதில்‌ 
உண்டுபண்ணும்‌ மின்சக்தியின்‌ லட்சத்தில்‌ ஒரு பாகத்தை 
மனிதன்‌ மின்ஜனனியைக்கொண்டு தோற்றுவித்தால்‌ அது 
உலகம்‌ முழுதுக்கும்‌ பல வருஷங்களுக்கு விசையை அளித்து 
வரும்‌. ஆனால்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ மனிதர்‌ அனைவரும்‌ உலகம்‌ 
முழுகிலும்‌ உண்டுபண்ணும்‌ மின்சக்தி மிகமிக அற்பமானது. 
ஆயினும்‌ அதை உண்டுபண்ணுதற்காக நாம்‌ மனிதனை வீண்‌ 
அளாவ வியந்து போற்றுகிறோம்‌, இயற்கையின்‌ செயலைப்‌ 
பார்த்து அதே போன்று மனிதன்‌ செய்கிறான்‌. அவன்‌ 
தோற்றுவித்தது உயிரற்ற சக்தி, உணர்ச்சியற்ற சக்தி. 
ஜடப்பொருள்‌ செய்கிற செயலைப்‌ பார்த்துத்‌ தானும்‌ அதே 
போன்று செய்தான்‌. இதைக்‌ குறித்து இவ்வளவு ஆரவா 
ரம்‌ எதற்காக? ஒரு சூரிய மண்டலம்‌ முழுதுமே ஒரு 
நொடிப்பொழுதில்‌ துகள்துகளாய்ப்‌ போம்படி செய்யவல்‌ 
லது ஆகர்ஷண சக்தி. ஆயீனும்‌ அந்த ஆகர்ஷண சக்தி 
ஜடசக்கியே. ஜடசக்தியின்‌ செயலைப்பார்த்து அதுபோன்று 
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செய்வதில்‌ மகிமை யாது உளது? அப்படியிருந்தும்‌ அச்‌ 
செயலைச்‌ செய்தற்பொருட்டே நாம்‌ அனைவரும்‌ பெருமுயற்சி 
யெடுத்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. மாயை என்பது இதுவே. 

பொறிவாயில்‌ ஐந்தும்‌ மனிதனைப்‌ புறவுலகில்‌ இழுத்துச்‌ 
செல்கின்றன. இன்பத்தை நாடி அவ்வழிகளிலே மனிதன்‌ 
செல்லுகிறான்‌. எங்கிருந்து அவனுக்கு இன்பம்‌ கிடைக்கப்‌ 
போவதில்லையோ அங்கேயே அவன்‌ அதன்‌ பொருட்டு ஓடு 
கிறான்‌. புறவுலகில்‌ நமக்கு இன்பம்‌ கிடைக்கப்போவதில்லை 
என்பது பல கல்பாந்தரங்களில்‌ நமக்குப்‌ புகட்டப்பட்டிருக்‌ 
கிறது, ஆயினும்‌ அப்பாடத்தைக்‌ கற்றுக்கொள்ள நாம்‌ 
ஆயத்தமாயில்லை. ஓவ்வொருவனும்‌ தானே அடிபட்ட 
பின்பே அப்பாடத்தைக்‌ கற்றுக்கொள்கிறான்‌. ஒரு தடவை 
இரண்டு தடவை அடிபட்டால்‌ போதாது. விட்டில்பூச்சி 
தீயில்‌ குதிப்பது போன்று நமக்கு மரணத்தை உண்டுபண்ணு 
பவை என்பதை அறியாது இந்திரிய சுகங்களில்‌ காம்‌ மூழ்கு 
கிறோம்‌. அவை இன்பம்‌ விளைவிக்க வல்லவை என்னும்‌ 
நம்பிக்கை நம்மை அங்ஙனம்‌ தூண்டுகிறது. திரும்பத்‌ 
திரும்ப இந்திரிய சுகத்துக்கென்றே நம்மை நாம்‌ ஆயத்தப்‌ 
படுத்துகிறோம்‌. சுகத்தை நமக்கு ஊட்ட வல்லவைபோன்று 
தென்படும்‌ இர்திரியங்களோ நம்மைத்‌ தேய்க்கின்றன, 
ஏமா தீறுகின்றன, மரணத்தின்பால்‌ எடுத்துச்‌ செல்கின்றன. 
ஆயினும்‌ அவ்‌ இந்திரியங்களையே நரம்‌ பின்பற்றுகிறோம்‌. 
மாயை என்பது இதுவே. 

நாம்‌ படைத்துள்ள அறிவு ஓர்‌ ஒப்பற்ற கருவியென்று 
ப்ட்‌ மதிப்பிடுகிறோம்‌, அதன்‌ துணையைக்கொண்டு 
காலத்து அளக்க முயலுகிறோம்‌, ஆனால்‌ ஓரளவுக்குமேல்‌ 
வ்‌ லத்தின்‌ கதி அதற்கு எட்டுகிற தில்லை. காலத்தைப்பற்றி 
நாம்‌ அறிந்துகொண்டது அணுவளவு, அறியாதது அண்டத்‌ 
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தளவு. தேசம்‌ அல்லது வெளியைப்‌ பற்றித்தான்‌ நமக்கு 
என்ன தெரியும்‌ 2 சில நக்ஷத்திர மண்டலங்கள்‌ வரையில்‌ 
நமது அறிவு போகிறது. அவைகளுக்கு அப்பால்‌ என்ன 
இருக்கின்றன என்பது ௩ம்‌ அறிவுக்கு எட்டாதது. பிரபஞ்‌ 
சத்தில்‌ தென்படும்‌ காரணகாரியம்‌ என்பதும்‌ அத்தகையது. 
காரண காரியமாயுள்ள நிகழ்ச்சிகளில்‌ நம்‌ அறிவுக்குப்‌ புலப்‌ 
படுவது மிகக்குறைவு; அதற்கு எட்டாததோ அளவையில்‌ 
அடங்காதது, கால தேச நிமித்தம்‌ என்னும்‌ எல்லைகளைக்‌ 
கடக்க நம்மால்‌ இயலாது. ஆயினும்‌ அதன்‌ பொருட்டு காம்‌ 
மூயன்றுவருகிறோம்‌. முயலாது சும்மாவீருக்க நம்மால்‌ 
இயலாது. மாயை என்பது இதுவே. 

நாம்‌ ஒன்றிலும்‌ பந்தப்பட்டவர்கள்‌ அல்ல என்று உணர்‌ 
கிறோம்‌, நாம்‌ சுவாசிப்பதும்‌, நமது ஹிருதயம்‌ அடிப்பதும்‌, 
நாம்‌ இங்குமங்கும்‌ நடமாடுவதும்‌ எல்லாம்‌ நமது சுதந்தரத்‌ 
தின்‌ அறிகுறியென எண்ணுகிறோம்‌. ஆனால்‌ அது உண்மை 
யல்லவென்று நமக்குக்‌ காண்பிக்கப்படுகிறது, இயற்கைக்கு 
நாம்‌ அடிமைப்பட்டவர்கள்‌. ஈமது உடல்‌ இயற்கையில்‌ 
கட்டுண்டு கிடக்கிறது. நமது உள்ளம்‌ இயற்கையில்‌ அகப்‌ 
பட்டுக்கொண்டது, நமது எண்ணங்களும்‌ உணர்ச்சிகளும்‌ 
இயற்கையின்‌ வசத்தில்‌ இருக்கின்றன. மாயை என்பது 
இதுவே. 

தாய்‌ ஒருத்தி தன்‌ குழந்தையைப்‌ பேரறிவு படைத்தது 
என்கிறாள்‌. பிறப்பெடுத்தவைகளுள்‌ தன்‌ குழந்தைக்கு 
ஒப்பானது ஒன்றுமில்லை என்பது அவள்‌ கருத்து. அதை 
அவள்‌ பாராட்டிச்‌ சீராட்டி வளர்க்கிறாள்‌. தன்னுயிர்‌ 
போன்று அவள்‌ அக்குழந்தையைக்‌ கருதுகிறாள்‌. பாலகனும்‌ 
வளர்ந்து பெரியவன்‌ ஆகிறான்‌. அவன்‌ ஒரு மிருகத்தன்மை 
நிறைந்த குடிகா ரனாகிறான்‌. பெற்ற தாயையே அவன்‌ துன்‌ 
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புறுத்துகிறான்‌. அவன்‌ கொடுமை அதிகரிக்கின்றவளவு அவ 
ளுடைய அன்பும்‌ அதிகரிக்கிறது. தாயின்‌ அன்பு அத்தகைய 
தென்று உலகம்‌ பாராட்டுகிறது. பந்தபாசத்தில்‌ தாய்‌ 
அடிமைப்பட்டவள்‌ என்பதை உலகத்தவர்‌ எண்ணிப்பார்ப்ப 
தில்லை, இத்தொல்லையை விட்டு ஒழித்துவிடலாம்‌ என்று 
ஆயிரம்‌ தடவை அவள்‌ எண்ணலாம்‌, ஆனால்‌ பந்தபாசத்தை 
ஒழிக்க அவளால்‌ இயலாது. பிள்ளையின்‌ நெஞ்சு கல்‌, 
பெற்ற தாயின்‌ கெஞ்சில்‌ பித்து என்றும்‌, அதிசயிக்கத்தக்க 
அன்பு என்றும்‌ அவள்‌ தனது அடிமைத்தனத்தை அலங்‌ 
கரிக்கிறாள்‌, மாயை என்பது இதுவே. 


இனி, ஈம்‌ நிலைமை எத்தகையது என்று ஆராய்ந்து 
பார்ப்போம்‌. ** பகவானே, உமது மாயை எத்தகையது 
என்பதை எனக்குக்‌ காட்டியருளும்‌ ” என்று நாரதர்‌ ஒரு 
தடவை ஸ்ரீ கிருஷ்ணபகவானிடம்‌ விண்ணப்பித்தார்‌. நாட்‌ 
கள்‌ சில கடந்துபோயின. தம்முடன்‌ பாலைவனப்பகுதி 
ஒன்றில்‌ நடந்துவரும்படி நாரதரைக்‌ கிருஷ்ணபகவான்‌ 
ஆக்ஞாபித்தார்‌. இருவரும்‌ நெடுந்தூரம்‌ போனார்கள்‌. 
" நாரதரே, எனக்குத்‌ தாகம்‌ அதிகரித்திருக்கிறது. எங்‌ 
கிருந்தாவது கொஞ்சம்‌ ஜலம்‌ கொண்டுவருவீரா 2”” என்றார்‌ 
கிருஷ்ணன்‌. முனிவரும்‌ அதற்கிசைந்து நீரை நாடி நடந்‌ 
தார்‌. சிறிது தூரத்தில்‌ கிராமம்‌ ஒன்று தென்பட்டது. 
அதனுள்‌ நுழைந்து ஒரு வீட்டுக்கதவைத்‌ தட்டினார்‌. அழகிய 
இளம்‌ நங்கையொருத்தி கதவைத்‌ திறந்துகொண்டு 
வெளியே வந்தாள்‌, அவளைக்‌ கண்டதும்‌ தம்‌ இறைவன்‌ 
தாகத்தால்‌ தவிக்கிறார்‌ என்பதை நாரதர்‌ மறக்கலானார்‌. 
அப்பெண்ணேடு அவர்‌ பேச ஆரம்பித்தார்‌. ஒருநாள்‌, 
இரண்டு நாள்‌ கழிந்தன, ஆனால்‌ பேச்சுக்கோ முடிவில்லை. 
எது காதலாக உருவெடுத்தது. கந்தையின்‌ அனுமதி 
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பெற்றுப்‌ பெண்ணை அவர்‌ மணந்துகொண்டார்‌. இல்வாழ்வு 
துவங்கியது. குழந்தைகளும்‌ உண்டாயின. இடையில்‌ 
மாமனார்‌ மடிந்து போனார்‌. சொத்தெல்லாம்‌ இவர்க்குரிய 
தாயிற்று, பன்னிரண்டு ஆண்டுகள்‌ கடந்துபோயின, 
பெண்டிர்‌ பிள்ளைகள்‌, வீடுவாசல்‌, ஆடுமாடுகள்‌, சொத்து 
சுகம்‌ என்னும்‌ சம்பத்துக்கள்‌ எல்லாம்‌ நிறைந்திருந்தன. 
அருகில்‌ இருந்த ஆற்றில்‌ ஓர்‌ இரவு பிரவாஹம்‌ வந்தது. 
கரை புரண்டு ஊருக்குள்‌ நீர்‌ பெருக்கெடுத்தது. வீடுகள்‌ 
விழுந்தன, மக்களும்‌ கால்நடைகளும்‌ வெள்ளத்தில்‌ மூழ்கி 
மறைந்தன. நாரதர்‌ தப்பித்தாகவேண்டும்‌. மனைவியை 
ஒரு கையில்‌ பிடித்துக்கொண்டார்‌. இரண்டு குழந்தைகளை 
மற்றொரு கையில்‌ பிடித்துக்கொண்டார்‌. தோளின்மீது 
மூன்றாவது குழந்தை. நீர்ப்பெருக்கைக்‌ கடக்க முயன்றார்‌. 
சில அடிகள்‌ எடுத்து வைப்பதற்குள்‌ தோளின்மீது இருந்த 
குழந்தை கீழே விழுந்தது, பிரவாஹம்‌ அதை அடித்துக்‌ 
கொண்டு போயிற்று, நாரதர்‌ பரிந்தமுதார்‌. வீழ்ந்த 
குழந்தையைக்‌ காப்பாற்ற முயன்றபோது கரத்தில்‌ இருந்த 
இரு குழந்தைகளும்‌ கைநஈழுவிப்போயின. மனைவியைக்‌ 
கெட்டியாகப்‌ பிடிக்க முயன்றார்‌. வெள்ளத்தின்‌ வேகம்‌ 
அவளைப்‌ பிரித்தெடுத்துக்கொண்டுபோய்விட்டது, தாம்‌ 
மட்டும்‌ கரையில்‌ ஒதுக்கப்பட்டு, அழுது புரண்டு பிரலாபித்‌ 
துக்கொண்டிருந்தார்‌ நாரதர்‌. பின்னிருந்து இனிய குரல்‌ 
ஒன்று கேட்டது: “* நாரதரே, நீர்‌ எங்கே£ கடந்த அரை 
மணி நேரமாக நான்‌ தாகத்தால்‌ வருந்திக்கொண்டிருக்‌ 
கிறேன்‌. '” நாரதர்‌ விழித்தெழுந்தார்‌. * அரைமணி நேரத்‌ 
கான!” என்று அவர்‌ வியப்படைந்தார்‌, ஆண்டுகள்‌ 
பன்னிரண்டு அவருடைய மனதில்‌ கடந்துபோயிருந்தது 
அத்தனை வியவகாரங்களும்‌ அரைமணி நேரத்தில்தான்‌ 
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நிகழ்ந்தன, மாயை என்பது இதுவே. ஏதேனும்‌ ஒரு 
விதத்தில்‌ இத்தகைய மாயையில்‌ நாமெல்லாரும்‌ கட்‌ 
டுண்டு கிடக்கிறோம்‌, இதை அறிந்துகொள்ளுதல்‌ நமக்கு 
எளிதன்று. நெடுங்காலமாக இது நமக்குப்‌ புகட்டப்பட்டி 
ருக்கிறது, ஆனால்‌ இதை நாம்‌ நம்பமுடியாது. நமக்கே 
இதைப்பற்றிய அனுபவம்‌ வந்தாகவேண்டும்‌. வாழ்க்கையின்‌ 
மர்மத்தை அறிந்துகொள்ளுதல்‌ மிகக்‌ கடினமானதே. 

அனை த்தையும்‌ துடைத்துத்‌ தள்ளுகிற காலமானது 
புரண்டோடி சதா வந்துகொண்டிருக்கிறது. அது எதையும்‌ 
மிச்சம்‌ விடுவதில்லை. மேலோனையும்‌ கீழோனையும்‌, அர 
சனையும்‌ ஆண்டியையும்‌, அழகனையும்‌ அழகிலானையும்‌ 
அனைவரையும்‌ அது விழுங்கிவருகிறது, எஞ்சியிருப்பார்‌ 
யாருமில்லை, அழிவு என்னும்‌ ஒரே குறியை நோக்கி 
அனைத்தும்‌ விரைந்து ஓடிக்கொண்டிருக்கின்றன. நாம்‌ 
பெற்றுள்ள அறிவும்‌, கலைகளும்‌, விக்ஞானங்களும்‌ அதே 
முடிவுக்குத்தான்‌ போய்ச்சேருகின்றன. காலகதியின்‌ 
வேகத்தை யாரும்‌ ஒரு கணப்பொழுதுக்காவது தடைப்‌ 
படுத்த முடியாது, கொள்ளைநோய்‌ கோன்றி மக்களைச்‌ 
சூறையாடும்‌ இடங்களில்‌ குடியர்‌ பலர்‌ குடித்தும்‌ ஆடியும்‌ 
பாடியும்‌ அந்த விபத்தை மறக்க முயலுகின்றனர்‌. அதே 
பாங்கில்‌ இனி நமக்கு வரப்போம்‌ அழிவை இந்திரிய சுக்‌ 
க்‌ வாயிலாக நாம்‌ மறந்திருக்க அல்லது மறைத்து 
வைக்க முயலுகிறோம்‌. மாயை என்பது இதுவே. 

இங்குள்ள கேட்டைக்‌ கணைதற்கு உலகத்தவர்‌ புகட்டும்‌ 
க்ப்‌ இரண்டு உள. *£ அழிந்துபட்டுப்போவது 
உன்மைதான்‌; ஆனால்‌ அதைப்பற்றி நினைக்க வேண்டாம்‌. 
ர திதின்னபொருதே தூற்றிக்கொள்‌ என்னும்‌ உபாயத்‌ 
தைக்‌ கடைப்பிடி, என்னென்ன சுகத்தை எப்பொழுதெல்‌ 
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லாம்‌ பெற முடியுமோ அப்போதைக்கப்போது அதை நன்கு 
அனுபவித்துவா, பின்னால்‌ வரும்‌ துன்பங்களைப்‌ பற்றி 
இப்பொழுது எண்ணிக்‌ கவலைப்படாதே,” இரண்டினுள்‌ 
இது ஓர்‌ உபாயம்‌. இக்கொள்கையானது கேட்பதற்கும்‌ 
அனுஷ்டிப்பதற்கும்‌ இனியதாயிருக்கிறது. ஆனால்‌ இதில்‌ 
ஆபத்து ஒன்று இருக்கிறது. உயர்ந்த லட்சியம்‌ ஒன்றைக்‌ 
குறித்து முயலுவதற்கு இது வழிகாட்டுகிறதில்லை. மற்‌ 
றொரு பாங்கில்‌ புகட்டுகிற கூட்டத்தார்‌ உளர்‌. அது இரண்‌ 
டாவது உபாயம்‌. அதாவது: “உலகத்தை இருக்கிறபடி 
ஏற்றுக்கொள்‌. வருகிற துன்பங்களையெல்லாம்‌ அமைதி 
யாகப்‌ பொறுத்துக்கொள்‌. பிறரால்‌ புடைக்கப்படும்பொழுது 
பூமாலை குட்டப்பெற்றதாக எண்ணிக்கொள்‌. அடிமையாக 
இங்குமங்கும்‌ விரட்டியோட்டப்படும்‌ பொழுது வீர சுதந்தரத்‌ 
துடன்‌ உலவுவதாக உணர்ந்துகொள்‌. அல்லும்‌ பகலும்‌ 
இங்ஙனம்‌ உனக்கும்‌ பிறருக்கும்‌ பொய்யைப்‌ பகர்ந்துவா. 
இன்புற்றிருப்பதற்கு இதுவே உற்ற உபாயம்‌.” உலக 
நடைமுறைக்கு இதுவே ஓத்தது என்கின்றனர்‌ ஒரு சாரார்‌... 
போட்டியும்‌ போராட்டமும்‌ நிறைந்த காலம்‌ இது, மனிதனை 
மனிதன்‌ ஒறுப்பதும்‌ கொடூரத்தன்மையடன்‌ புறக்கணிப்‌ 
பதும்‌ ஈண்டு நிகழ்ந்து வருகின்றன. இக்கொடுமைகளுக்கு. 
ஆறுதலாக இத்தகைய பொறுமை புகட்டப்படுகிறது, 
ஆனால்‌ இதைப்‌ பொறுமை யெனலாகாது. இதன்‌ மூலம்‌ 
வெற்றியொன்றும்‌ வந்து வாய்க்காது. பிணத்தை ரோஜாப்‌ 
புஷ்பத்தால்‌ மூடுவதற்கு இது ஒப்பானது, ரோஜாப்‌ புஷ்பம்‌ 
வாடியதும்‌ பிணத்தின்‌ துர்நாற்றம்‌ பன்மடங்கு அதிகரிக்‌ 
கும்‌. உடலில்‌ உள்ள புண்‌ ஒன்றைப்‌ பொன்‌ தகட்டால்‌ 
மூடி வைக்கலாம்‌. பின்பு தகட்டை ஒருநாள்‌ அகற்றியே ஆக 
வேண்டும்‌. அப்பொழுது புண்ணின்‌ புன்மை பன்மடங்கு. 
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அதிகமாகப்‌ புலப்படும்‌, நம்முடைய ஜீவிதம்‌ அத்தகையது. 
கேட்டை மறைத்து வைப்பதால்‌ கேடு பன்மடங்கு அதி 
கரிக்கும்‌, ஆகவே இவ்விரண்டு உபாயங்களும்‌ நமக்கு 
உதவமாட்டா. 


அப்படியானால்‌ நாம்‌ உய்தற்கு உபாயமில்லையா 2 
மாயையிலே பிறந்து, மாயையிலே வாழ்ந்து, மாயையிலே 
கட்டுண்டு கிடக்கிறோம்‌ என்பது உண்மை, இந்த அடிமைத்‌ 
தனத்தினின்று நமக்கு விமோசனமில்லையா 2 ஈண்டு நாம்‌ 
துன்புற்றுக்கிடக்கிறோம்‌ என்பதும்‌, இவ்வுலகம்‌ உண்மை 
யீல்‌ ஒரு சிறைச்சாலை என்பதும்‌, கட்டழகே வடிவெடுத்‌ 
துள்ள உடலும்‌ ஒரு சிறைச்சாலைதான்‌ என்பதும்‌, நமது 
புத்தி மனது என்பவைகளும்‌ சிறைச்சாலைகளே என்பதும்‌ 
தொன்றுதொட்டு நம்மால்‌ அறியப்பட்டவைகளேயாம்‌, தனக்‌ 
குத்‌ தோன்றியவாறெல்லாம்‌ மனிதன்‌ பேசலாம்‌. ஆனால்‌ 
தான்‌ இயற்கைக்கு அடிமைப்பட்டவன்‌ என்பதை ஒரு 
தடவையாவது உணராத ஆள்‌ இல்லை. வயது முதிர்ந்த 
வர்கள்‌ இதை நன்கு உணர்கின்றனர்‌. ஆயுள்‌ காலமெல்‌ 
லாம்‌ அவர்கள்‌ பட்ட அனுபவம்‌ அதற்கு ஏதுவாகிறது. 
இயற்கையின்‌ பொய்த்‌ தோற்றங்களைக்‌ கண்டு இனி அவர்‌ 
கள்‌ ஏமாற்றமடையமாட்டார்கள்‌. இச்சிறையினின்று வீடு 
பட வழியில்லையா ? இத்தனைவித இடுக்கண்‌ களுக்கிடையி 
லும்‌, இத்தகைய பயங்கரமான செயல்களுக்கிடையிலும்‌, 
எண்ணிறந்த துன்ப துயரங்களுக்கிடையிலும்‌, இருப்பவர்‌ 
இறந்துபட்டுப்போயே ஆகவேண்டும்‌ என்னும்‌ இயல்புகீ 
ரண மெல்லிய குரல்‌ ஒன்று ஒலித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 

றது. எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌, எல்லா இடங்களிலும்‌, 


எல்லார்‌ உள்ளத்திலும்‌ அந்த ஓவாத சத்தத்து ஒலியைக்‌ 
கேட்கலாம்‌. 
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சசி ன ளி ௭ ளள சோள | 
aa 2 என்‌ aaa ada 8 ॥ 


தைவீ ஹ்யேஷா குணமயீ மம மாயா துரத்யயா 
மாமேவ யே ப்ரபத்யந்தே மாயாமேதாம்‌ தரந்தி தே 


“. தெய்வீகமானதும்‌ குணமயமானதுமாகிய இந்த எனது 
மாயை கடப்பதற்கு அரியது, என்னையே சரணமடைபவர்‌ 
இதைக்‌ கடக்கின்றனர்‌.'” இங்ஙனம்‌ உள்ளத்துக்குள்ளி 
ருந்து ஒண்பொருள்‌ ஒன்று ஓயாது சொல்லிக்‌ கொண் 
டிருக்கிறது: * உழைத்து, வாழ்க்கைச்சுமை சுமந்து அலுத்‌ 
துப்‌ பேரனவர்களே, என்னிடம்‌ வாருங்கள்‌, நான்‌ உங்க 
ளுக்கு ஓய்வு தருகிறோன்‌.'' இத்தகைய குரல்‌ நம்மை மேல்‌ 
நோக்கிச்‌ செல்லுமாறு தூண்டுகிறது, இச்செய்தியை 
மனிதன்‌ முன்பு கேட்டிருக்கிறான்‌. எக்காலத்திலும்‌ அவன்‌ 
இதைக்‌ கேட்டு வருகிறான்‌. ஏனைய வாய்ப்புகளெல்லாம்‌ 
கைநழுவிப்‌ போன பின்பு, வாழ்க்கையே அழிந்துபட்டுப்‌ 
போய்‌ பொருளற்றதாகத்‌ தென்படும்பொமுது, தன்செயல்‌ 
என்பது ஒன்றுமில்லை யென்று மனிதன்‌ உணரும்பொழுது, 
இச்செய்தியைத்‌ தன்‌ உள்ளத்தினுள்ளே அவன்‌ கேட்கின்‌ 
ன்‌. சமய உணர்வு அல்லது ஞான வாழ்வு என்பது 
இதுவே. 

ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக உண்டாகும்‌ பொத்தல்களுக்குப்‌ 
பத்துப்‌ போடுவதற்கு ஒப்பானது இவ்வுலக வாழ்க்கை, 
பொய்யும்‌ பித்தலாட்டமும்‌ நிறைந்தது இவ்வுலக வாழ்க்கை, 
யாருக்கு இதன்மீது வெறுப்பும்‌ விரக்தியும்‌ உண்டாகிறதோ 
அவனே ஞான வாழ்க்கைக்குத்‌ தகுதியுடையவன்‌. புத்தர்‌ 
பெம்மானுக்கு ஏற்பட்ட விரக்கி யாருக்கு உண்டாகிறதோ 
அவனே ஞான வாழ்க்கைக்குத்‌ தகுதியுடையவன்‌. அரச 
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மரத்தடியில்‌ ஆழ்ந்த தியானத்தில்‌ அவர்‌ இருந்தபொழுது 
மோஹத்தை ஊட்டும்‌ உணர்ச்சியொன்று அவருடைய உள்‌ 
ளத்தில்‌ எழுந்தது: “*கிட்டாததைக்‌ குறித்து வீணே அலைய 
வேண்டாம்‌. ராஜமாளிகைக்குத்‌ திரும்பிப்‌ போ. உலகம்‌ 
கீருகிற சுகங்களை அனுபவித்து இன்புற்றிரு."” இதுவே 
அவர்‌ உள்ளத்தை வந்து தாக்கிய மோஹமாகும்‌, அந்த 
மையலுக்கு விடையாக அவர்‌ உள்ளத்தினுள்ளே தீர்மானித்‌ 
தார்‌: “எனக்கும்‌ பிறருக்கும்‌ நான்‌ பொய்யைப்‌ பகரேன்‌. 
துன்பம்‌ நிறைந்த உலகை இன்பம்‌ நிறைந்தது என்று யாருக்‌ 
கும்‌ இயம்பேன்‌. மெய்ப்பொருள்‌ நாட்டத்தில்‌ தோல்வி 
யுற்று வாழ்வதைவிடச்‌ செத்து ஒழிந்து போவது மேல்‌. 
போர்க்களத்தில்‌ தோல்வியடைந்து உயிர்‌ வா ழ்வதைவிடப்‌ 
போர்புரிந்து மாய்ந்துபோவது மேல்‌.” இந்த உறுதியான 
தீர்மானம்‌ யாருக்கு வருகிநதோ அவனுக்கு ஞான வாழ்வு 
துவங்குகிறது. இத்தகைய தீர்மானம்‌ செய்து கொண்டவன்‌ 
முன்‌ னேற்றமடைவான்‌. ஈவர்‌ லாபம்‌ அடைவது அவ 
னுக்கு இயலும்‌. ஆத்ம சாதகனுக்கு இவ்வுலக வாய்ப்பு 
களில்‌ சிறிதேனும்‌ மேர்கம்‌ இருக்கலாகாது. இங்குள்ள 
யாவும்‌ நாள்தோறும்‌ அதிவேகமாக அழிந்து வருகின்றன. 
இன்றைக்கு மலர்ந்திருக்கிற புஷ்பம்‌ நாளைக்குச்‌ சருகு ஆய்‌ 
காய்வது போன்று இவ்வுலகுக்குரிய செல்வங்கள்‌ யாவும்‌ 
விரைவில்‌ மறைந்து போகக்கூடியவைகள்‌, ஆத்மீக வாழ்வு 
ஊட்டுகிற ஊக்கம்‌ மற்றொரு விதமானது. பிரபஞ்ச வாழ்க்‌ 
கையிலுள்ள கேடுகளை வெல்லுதல்‌ என்னும்‌ சிறப்பு உண்டா 
கிறது, ஜனன மரணம்‌ என்னும்‌ மாறுபாடுகளைக்‌ கடந்து 
செல்லுதல்‌ அதிலும்‌ மேலானது. மாயப்பிரபஞ்சம்‌ என்னும்‌ 
ஐகத்தையே வெல்லுதல்‌ இவை யாவிலும்‌ மேலானது. இத்‌ 
தகைய பெருநெறியைப்‌ பின்பற்றுபவரே மேன்மக்கள்‌. 
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துணிந்து பாரமார்த்திக வாழ்வு வாழ்பவரே வெற்றி வீரர்‌ 
ஆகின்றனர்‌, மெய்ப்பொருளை அறிபவர்‌ அவர்களே, சமய 
அனுஷ்டானத்துக்கு இலக்காக இருப்பவர்களும்‌ அவர்‌ 
களே. அவர்களைக்குறித்து வேதம்‌ இங்ஙனம்‌ பகர்கிறது: 


றா எசா ளன எ Adee | 

ஜன ளா இன சள ஜர்‌ ர காள்‌ எகர | 
உத்திஷ்டத ஜாக்ரத ப்ராப்ய வரான்‌ நிபோதத 
கூரஸ்ய தாரா நிசிதா துரத்யயா துர்கம்‌ பதஸ்தத்‌ கவயோ வதந்தி. 


“எழுந்திரு, விழிப்படை, ஞானகுருவை அடைந்து மெய்ப்‌ 
பொருளை அறிந்துகொள்‌. க்ஷவரக்கத்தியின்‌ கூர்மீது நடப்‌ 
பதுபோன்று இது கடினமான மார்க்கம்‌ என்று மேலோர்‌ 
மொழிகின்றனர்‌.”” ஆயினும்‌ தளர்வடையாதே. குறி இன்ன 
தென்று அறிந்து அதை நோக்கி ஏகுக, 

சமயங்கள்‌ பல இருக்கின்றன, அவைகளுக்கு அமைந்‌ 
துள்ள பெயர்கள்‌ வெவ்வேறு. அவைகளின்‌ கிரியா விசே 
ஷங்கரும்‌ கணக்கற்றவை. ஆனால்‌ அவை யாவுக்கும்‌ அடிப்‌ 
படையான ஒற்றுமை ஒன்று இருக்கிறது. இந்த மாயப்‌ பிர 
பஞ்சத்திலிருந்து விடுதலை அடைதல்‌ அவை யாவுக்கும்‌ 
ஒப்பமுடிந்த கோட்பாடு ஆகும்‌, உலகப்பற்று உடையவர்‌ 
களாக இருந்துகொண்டே பரம்பொருளையும்‌ அடையலாம்‌ 
என்று அவைகள்‌ புகட்டுவதில்லை. உலகத்தோடு நம்மைப்‌ 
பிணித்திருக்கும்‌ கயிற்றை அறுத்து எறியவேண்டும்‌ என்று 
அவைகள்‌ இயம்புகின்றன., பந்தம்‌, மோக்ஷம்‌ ஆகிய மாறு 
படும்‌ இரண்டையும்‌ சமரசப்படுத்துகிற சமயம்‌ கிடையாது. 
முக்தி மார்க்கத்தைப்‌ புகட்டுவதே எல்லா சமயங்களின்‌ 
நோக்கமாகும்‌. இனி, வேதாந்த தர்சனத்தின்‌ அரிய செயல்‌ 
ஒன்று உளது. பண்பாட்டில்‌ மேம்பட்ட சமயங்கள்‌ இருக்‌ 
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கின்றன; ஆரம்பதசையில்‌ உள்ள சமயங்களும்‌ இருக்கின்‌ 
றன. இவை யாவுக்கும்‌ அடிப்படையாயுள்ள தத்துவங்களை 
எடுத்துக்காட்டுவது வேதாந்த தர்சனத்தின்‌ செயலாகும்‌. 
முழுமோசமான மூடநம்பிக்கை என்பதற்கும்‌ மகோன்னத 
மான தத்துவ தர்சனம்‌ என்பதற்கும்‌ அடிப்படையான ஒற்‌ 
இமை ஒன்று உண்டு. மனிதன்மீது இவ்வுலகம்‌ சுமத்து 
கின்ற இடுக்கண்களினின்று அவனை விடுவிப்பதே அவை 
களின்‌ அடிப்படையான ஒற்றுமையாம்‌, அத்தகைய ஒறி 
இமை ஒன்றை உதாரணமாக எடுத்துக்கொள்‌ வோம்‌. மாயை 
யினின்று விடுதலையடைந்துள்ள முக்த புருஷன்‌ ஒருவனே 
மற்ற முமுக்ஷாக்களுக்கும்‌ முக்தி மார்க்கத்தைக்‌ காட்டித்தர 
வல்லவன்‌. முக்த புருஷன்‌ யார்‌ என்பதைப்பற்றிய அபிப்‌ 
பிராய வித்தியாசம்‌ ஏராளமாயிருக்கலாம்‌. ஈசுவரன்‌ ஒரு 
வனே முக்த புருஷன்‌ என்று ஒரு சமயத்தவர்‌ சொல்லலாம்‌. 
மனிதன்‌ போன்ற ஜீவன்‌ முக்தியடையலாம்‌, பிறகு முக்திக்கு 
வழி காட்டலாம்‌ என்னும்‌ கொள்கை சில சமயவா திகளுக்‌ 
கிடையில்‌ உண்டு, பிறகு அது ஆண்பாலருக்குச்‌ சாத்தி 
யமா?” பெண்பாலருக்கும்‌ சாத்தியமா? இப்படியெல்லாம்‌ 
பேசுபவர்‌ உண்டு. ஆண்‌, பெண்‌ என்ற பேதத்தை யெல்‌ 
லாம்‌ கடந்தவரே முக்தியளிக்க வல்லவர்‌ என்று வாதிப்‌ 
பாரும்‌ இருக்கின்றனர்‌, இது ஒரு முடிவில்லாத விவாத 
மாகும்‌. இத்தனைவிதமான பேச்சுகளுக்கிடையில்‌ நடுகாயக 
லாக வந்துள்ள கருத்து ஒன்றே, இக்கருத்தைத்தான்‌ 
வேதாந்த சாஸ்திரம்‌ வற்புறுத்துகிறது. எல்லா உயிர்களும்‌ 
அறிக்தோ அறியாமலோ முக்தியை நாடிச்‌ செல்லுகின்றன 
எனபது அடிப்படைக்‌ கருத்து ஆகும்‌. 


, மது இன்ப துன்பங்களுக்கிடையில்‌, வாழ்விலே நாம்‌ 
கண்டுள்ள விதவிதமான போராட்டங்களுக்கிடையில்‌ வியப்‌ 
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புக்குரிய விஷயம்‌ ஒன்று வெளியாகிறது, நாம்‌ எல்லாரும்‌ 
முக்தியை நாடிப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறோம்‌ என்பது அவ்‌ 
விஷயமாகும்‌. எல்லாக்‌ கேள்விகளின்‌ சாரம்‌ இதுவே: 
6 இந்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌ என்பது யாது? இது எங்கிருந்து 
உதயமாகிறது? எதனுள்‌ இது லயமாகிறது?'' “முக்தி 
யில்‌ இப்பிரபஞ்சம்‌ தோன்றியது. முக்தியிலே அது நிலை 
பெற்றிருக்கிறது. முக்தியிலே அது ஒடுங்குகிறது '” என்னும்‌ 
வீடை வந்தது, முக்தியைப்பற்றிய உணர்வை யாரும்‌ 
ஒதுக்கித்தள்ள முடியாது, விடுதலையை முன்னிட்டல்லாது 
யாரும்‌ வினையாற்ற முடியாது, யாரும்‌ வாழ்ந்திருக்க முடி 
யாது, ஒவ்வொரு கணப்பொழுதிலும்‌ நம்மை அடிமைகள்‌ 
என்று இயற்கை இயம்புகிறது. அதே வேளையில்‌ நாம்‌ 
பந்தப்பட்டவர்கள்‌ அல்ல என்னும்‌ எண்ணம்‌ ஈம்‌ உள்ளத்‌ 
தில்‌ உதிக்கிறது. ஒவ்வொரு படித்தரத்திலும்‌ நம்மை 
மாயை பந்தத்தில்‌ தனைத்துக்‌ கீழே தள்ளுகிறது. நாம்‌ 
அடியுண்டதை உணர்கிறோம்‌, பந்தத்தில்‌ தளைக்கப்பட்டி 
ருப்பதையும்‌ உணர்கிறோம்‌. அதே வேளையில்‌ நாம்‌ பந்தத்‌ 
தில்‌ களைக்கப்பட்டவர்கள்‌ அல்ல என்னும்‌ எண்ணமும்‌ 
உள்ளத்தில்‌ உதிக்கிறது. உள்ளத்தில்‌ உள்ள உணர்வு 
ஒன்று நமக்கு அங்ஙனம்‌ புகட்டுகிறது. உள்ளத்தில்‌ உள்ள 
இந்த உணர்வை உலக நடைமுறையில்‌ கொண்டுவர முயன்‌ 
ரூல்‌ கடக்க முடியாத கஷ்டங்கள்‌ குறுக்கிடுவதைக்‌ காண்‌ 
கிறோம்‌. புறத்தில்‌ பந்தப்பட்டவராக இருக்கிறோம்‌. அகத்‌ 
தில்‌ ““ நான்‌ முக்தன்‌, நான்‌ முக்தன்‌ *' என்று ஏதோ ஒன்று 
இயம்பிக்கொண்டிருக்கிறது. உலகத்தில்‌ உள்ள சமயங்‌ 
களையெல்லாம்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ இக்கருத்துக்கு விளக்‌ 
கங்களை அவைகளினுள்‌ காணலாம்‌. சமயம்‌ என்பதைக்‌ 
குறுகிய பாங்கில்‌ பொருள்படுத்தலாகாது. தனது மூன்‌ 
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னேற்றத்துக்கு மனிதன்‌ எடுத்துக்கொள்ளும்‌ முயற்சிகள்‌ 
அனைத்தையும்‌ சமயத்துடன்‌ இணைக்கலாம்‌. சுதந்தரத்தை 
நிலை நாட்டுதற்கே 'சமுதாயங்கள்‌ முயன்று வருகின்றன. 
சுதந்தரம்‌ என்பது முக்தி அல்லது விடுதலையின்‌ வெளித்‌ 
தோற்றமாம்‌, இயக்கங்கள்‌ அனைத்தும்‌ இந்த ஒரு கோட்‌ 
பாட்டையே அடிப்படையாகக்‌ கொண்டிருக்கின்றன. 
“மெய்யே உன்‌ பொன்‌ அடிகள்‌ கண்டு இன்று வீடு உற்‌ 
றேன்‌” என்னும்‌ கோட்பாடு எல்லார்‌ உள்ளத்திலும்‌ 
ஒலித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது. அதை விளக்குதற்குக்‌ 
கையாண்டு வரும்‌ முறைகளும்‌ பேசும்‌ மொழிகளும்‌ வெவ்‌ 
வேறானவைகள்‌. இவ்வுலகில்‌ நாம்‌ பிறந்திருப்பதே முக்தி 
யீன்‌ பொருட்டேயாம்‌, இங்கு காம்‌ செய்கிற அலுவல்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ முக்தியின்‌ பொருட்டேயாம்‌. கண்ணனுடைய 
குழல்‌ ஓசையைக்‌ கேட்டதும்‌ உயிர்கள்‌ அனைத்தும்‌ தாமாக 
அவனிடம்‌ ஓடின. இப்பொழுதும்‌ அக்குழல்‌ ஓசை நம்‌ 
உள்ளத்தில்‌ ஒலித்துக்கொண்டிருக்கிறது முக்தி அல்லது 
விடுதலை என்னும்‌ ஓசைக்கு செவி கொடுத்து வருவதனால்‌ 
அதை உறுதிப்படுத்துவதற்கான பல இயக்கங்களில்‌ காம்‌ 
ஈடுபட்டு வருகிறோம்‌. 


முக்தியை விளக்கும்‌ ஓசைக்கு காம்‌ செவிசாய்க்கும்‌ 
பொழுது நல்லொழுக்கம்‌ இயல்பாக நமக்கு வந்தமைகிறது. 
சிற்றுயிர்‌ பேருயிர்‌ ஆகிய எல்லா உயிர்களும்‌ முக்தியின்‌ 
ஓசையைக்‌ கேட்டு, அதை நோக்கி ஓடிக்கொண்டிருக்கின்‌ 
றன, அத்தகைய சுதந்தரத்தை அடைதற்பொருட்டு உயீர்‌ 
கள்‌ ஒன்றோடொன்று ஒத்து உழைக்கின்றன, அல்லது 
ஒன்றையொன்று புறக்கணிக்கின்றன. போட்டி, பொருமை, 
உற்சாகம்‌, இன்பம்‌, துன்பம்‌, உயிர்த்தோற்றம்‌, மறைவு 
ஆகிய உலக வியவகாரங்கள்‌ அனைத்தும்‌ விடுதலையை 
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வேண்டி வந்தவைகளாம்‌. இப்பெருமுயற்சியை இயற்கை 
யின்‌ தோற்றம்‌ அல்லது விளையாட்டு என்கிறோம்‌. 


முக்தியை விளக்குகின்ற ஓசையைப்‌ பண்பட்ட சிலர்‌ 
கேட்கின்றனர்‌. கேட்பதுமட்டுமல்லாது அதன்‌ தடா 
கருத்தை அவர்களே நன்கு உணர்கின்றனர்‌. அப்படி 
உணர்வதால்‌ ஆவதென்ன என்பது அடுத்த கேள்வி. 
அதை உணர்பவர்க்கு இயற்கையின்‌ காட்சி மாறியமைவின்‌ 
றது. மாயாசக்தி நிகழ்த்துகின்ற கொடூரமான போர்க்கள 
மாகத்‌ தோன்றும்‌ இவ்வுலகம்‌ புதியதொரு காட்சியைக்‌ 
கொடுக்க ஆரம்பிக்கிறது. இதன்கண்‌ ஈலமும்‌ அழகும்‌ 
பொலிந்துகொண்டிருக்கின்றன. பாழான உலகம்‌ என்று 
பிறகு இதை நாம்‌ தூற்றுவதில்லை, இதைப்‌ பயங்கரமானது 
என்று பகர்வதுமில்லை. இங்கு நாம்‌ எடுத்துக்கொள்ளும்‌ 
முயற்சிகளெல்லாம்‌ விழலுக்கு இறைத்த நீர்‌ போன்று 
வீண்‌ போகின்றனவென்று நாம்‌ குறை கூறுவதுமில்லை. 
அழுகைக்கும்‌ பிரலாபத்துக்கும்‌ பிறகு சிறிதும்‌ இடமில்‌ 
லாது போகிறது, முக்தியை விளக்கும்‌ ஓசையைக்கேட்டு 
அறிந்துகொண்டவுடனே இவ்வுலகில்‌ போராட்டம்‌ ஏன்‌ 
இருக்கவேண்டும்‌ என்பதும்‌ கமச்கு நன்கு விளங்குகிறது. 
பகையும்‌, போட்டியும்‌, கஷ்டமும்‌, கொடூரத்‌ தன்மையும்‌, 
சிறிது இன்பங்களும்‌, சுகபோகங்களும்‌ இங்கு ஏன்‌ ஏற்பட்‌ 
டுள்ளன என்பது ஈமக்கு ஈன்கு விளங்குகிறது. இயற்கை 
யில்‌ அவையாவும்‌ இயல்பாக அமைந்தவைகள்‌ என்பது 
கமக்கு நன்கு புலப்படுகிறது. இவைகள்‌ இல்லாவிட்டால்‌ 
உயிர்கள்‌ முன்னேற்றமடைய முடியாது, முக்தியை நோக்கி 
உயிர்கள்‌ யாவும்‌ போய்க்கொண்டிருக்கின்றன. அதைப்‌ 
பற்றி அவைகள்‌ அறிந்திருந்தாலும்‌ அறியாதிருந்தாலும்‌ 
அவையாவும்‌ முக்தியைப்‌ பெற்றே ஆகவேண்டும்‌, மானு 
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டன்‌ முயலுவதும்‌ முக்தீயின்‌ பொருட்டே; இயற்கையின்‌ 
இயக்கமே முக்தியின்‌ பொருட்டேயாம்‌. விடுதலையை 
நாடியே சூரியன்‌ சுழல்கிறது; சூரியனைச்‌ சுற்றிக்கொண்டு 
பூமி சுழல்கிறது; பூமியைச்‌ சந்திரன்‌ வட்டமிடுகிறது. ஒவ்‌ 
வொரு கோளமும்‌ விடுதலையின்‌ பொருட்டு நகர்கிறது. காற்‌ 
நடிப்பதும்‌ விடுதலைக்காகவே. அந்த ஒரு லட்சியத்தை 
நாடியே அனைத்தும்‌ பாடுபடுகின்‌ றன. சான்றோன்‌ முக்தியை 
நாடிப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறான்‌. அப்படிப்‌ போகாதிருக்க 
அவனுக்கு இயலாது. முக்தியை நாடுகிறான்‌ என்று அவனை 
மட்டும்‌ அலாதியாக மெச்சவேண்டியதில்லை. பாபி ஒருவனும்‌ 
முக்தியைத்தான்‌ நாடிக்கொண்டிருக்கிறான்‌. தயாள சிந்தை 
யும்‌ தானம்‌ பண்ணுகிற இயல்பும்‌ உடையவன்‌ முக்தியை 
நாடியே நேராகப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறான்‌. அவளைத்‌ 
தடைப்படுத்துதற்கு ஒன்றுமில்லை. உலோடி ஒருவனும்‌ 
அதே குறிக்கோளை நோக்கியே போய்க்கொண்டிருக்கிறான்‌. 
யாண்டும்‌ நலமே செய்கின்றவன்‌ முக்‌ தியின்‌ ஓசையைத்‌ 
தீன்‌ உள்ள தீ தினுள்‌ கேட்கிறான்‌. தன்னைக்‌ கூவியழைக்‌ 
ம அவ ஓசையை அவன்‌ தவிர்க்க முடியாது, முக்தியின்‌ 
கண்‌ அவன்‌ சென்றே ஆகவேண்டும்‌. முமுச்சோம்பேறி 
ஒருவனும்‌ முக்தியை நோக்கிப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறான்‌. 
ஒருவன்‌ வழியில்‌ மற்றவனைவிட அதிகமாக இடர்ப்படு 
கிறான்‌. வழியில்‌ அதிகமாக வழுவுகிறவனைக்‌ கெட்டவன்‌ 
என்றும்‌, சிற்சில வேளைகளில்‌ மட்டும்‌ வழுவுகிறவனை 
லலைவன்‌ என்றும்‌ நவிலுகிறோம்‌. நலம்‌ கேடு என்பன 


முக்தி மார்க்கம்‌ ஒன்றே இயற்கை கயல்‌ ஷி 
கிறது. அதை அலாகியா மேழுதையும்‌ இயக்கு 


க சமயத்தோடு சம்பந்தப்படுத்தி 
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தரம்‌ ஆராய்கிறோம்‌. இந்த ஒரு கோட்பாடே சமயங்கள்‌ 
அனைத்திலும்‌ செறிந்துகிடக்கிறது. காலஞ்சென்ற முன்‌ 
ரையும்‌, காட்டுத்தெய்வங்களையும்‌ போற்றுதற்குக்‌ கீழ்த்‌ 
தரமான சமயங்கள்‌ வழிகாட்டித்‌ தருகின்றன. இயற்கை 
யில்‌ பந்தப்படாதவர்கள்‌ ஆதலால்‌ அன்னவரை வணங்க 
வேண்டும்‌ என்கின்றன இச்சமயங்கள்‌. இத்தகைய சம 
யங்களைப்‌ பின்பற்றுபவர்க்கு இயற்கையைப்பற்றிய ஞான 
மும்‌ மிகக்‌ குறைவு. மக்களாகிய தாங்கள்‌ சுவரைக்‌ கடந்து 
அடுத்த அறைக்குப்‌ போகமுடியாது, ஆகாயத்திலும்‌ 
பறக்க முடியாது. ஆனால்‌ தேவர்களுக்கு அது சாத்தியம்‌ 
என்று எண்ணுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ எண்ணத்தைத்‌ 
தத்துவபூர்வமாக நாம்‌ பொருள்படுத்தவேண்டும்‌, இயற்‌ 
கையின்‌ பந்தங்களை தேவர்கள்‌ கடந்தவர்கள்‌ என்னும்‌ 
கோட்பாடு அதில்‌ அடங்கியிருக்கிறது. மேலான தேவதை 
கள்‌ என்பார்‌ இயற்கையின்‌ தளைகளை இன்னும்‌ அதிகமாக 
வென்றவர்கள்‌ எனப்பொருள்படுகிறது. இயற்கையைப்‌ 
பற்றிய ஞானம்‌ அதிகரிக்குமளவு இயற்கையை ஆளுகின்ற 
தெய்வத்தைப்பற்றிய ஞானமும்‌ அதிகரிக்கிறது, இயற்கை 
முழுதும்‌ மாயை என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. அதை ஆளு 
பவன்‌ ஈசுவரன்‌ அல்லது சகுண பிரம்மம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ 
பெறுகிறான்‌, ஈண்டு ஈசனைப்பற்றிய எண்ணம்‌ உச்ச 
நிலைக்கு வந்துள்ளது. 


கோற்றங்கள்‌ பல இருப்பினும்‌, உள்ளது ஒரு தெய்‌ 
வந்தான்‌ என்ற உணர்வு வரும்பொழுது வேதாந்தம்‌ அறி 
யப்படுவது ஆகிறது. ஆனால்‌ வேதாந்த தர்சனத்தின்படி 
மெய்ப்பொருளுக்கு இன்னும்‌ அதிகப்படியான விளக்கம்‌ 
கொடுத்தாகவேண்டும்‌. மாயையின்‌ தோற்றங்களுக்கு அப்‌ 
பாற்பட்டதாகப்‌ பரம்பொருள்‌ இருக்கிறது. மாயா காரியங்‌ 
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கள்‌ யாவும்‌ அதனிடத்தில்‌ இல்லை. அத்தகைய பரமாத்மா 
வானது ஜீவர்களாகிய நம்மைத்‌ தன்னகத்துக்‌ கவர்ந்து 
கொண்டிருக்கிறது. அறிந்தோ அறியாமலோ நாம்‌ பர 
மாத்மாவை நோக்கியே யாத்திரை போய்க்கொண்டிருக்‌ 
கிறோம்‌. இத்தகைய கொள்கைகளெல்லாம்‌ வேதாந்தத்‌ 
துக்கு ஏற்புடையவைகளேயாம்‌. ஆயினும்‌ பரம்பொருளைப்‌ 
பற்றிய உணர்வு இன்னும்‌ தெளிவடையவில்லை. யுக்திக்கு 
இது ஒத்திருக்கிறது எனினும்‌ மெய்ப்பொருள்‌ காட்சி 
இன்னும்‌ உள்ளது உள்ளபடி அமையப்பெறாதிருக்கிறது. 
கடவுளை நோக்கி நாம்‌ யாத்திரை போய்க்கொண்டிருக்‌ 
கிறோம்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு கடவுளை நோக்கி நாம்‌ மனத்‌ 
தகத்தினுள்‌ ஆழ்ந்து மூழ்கிக்கொண்டிருக்கிறோம்‌ என்று 
திருத்தியமைக்கப்‌ பெறவேண்டும்‌. குணம்‌ குறிகளுக்கு 
அகிீதமாகி, நெடுந்தூரத்துக்கு அப்பால்‌ உள்ள பொருள்‌ 
எனக்‌ கருதப்பட்டது நமக்கு மிக நெருங்கியது என உணர்‌ 
வது அவசியம்‌, நமது உள்ளத்தில்‌ ஒளிரும்‌ பொருள்‌ 
என்று சொல்லுவதால்‌ அதன்‌ உயர்வுக்கு எந்தவிதமான 
இழுக்கும்‌ உண்டாவதில்லை. பிரபஞ்சத்துக்கு அப்பால்‌ 
பரமபதத்தில்‌ உள்ள பரம்பொருள்‌ பிரபஞ்சத்தினுள்‌ 
அந்தர்யாமியாகிறது. பிறகு பிரபஞ்சம்‌ அனை த்தும்‌ ஆனது 
அப்பொருளே என்னும்‌ கோட்பாடு அடுத்தபடியாக வரு 
கிறது. உலகு அனைத்தும்‌ ஆன தெய்வம்‌ ஊன்‌ உடம்பை 
ஆலயமாகக்‌ கொண்டுள்ளான்‌ என்பதாகிறது. ஆலயமாகிய 
ஊன்‌ உடம்பு ஆனவனும்‌ அவனே என்னும்‌ கோட்பாடு 
அடுத்தபடியாக வருகிறது. ஜகத்‌ ஆகவும்‌, ஜீவன்‌ ஆக 
டல்‌ அனைத்துமாகவும்‌ இருப்பது அந்த ஒரே பொருள்‌ என்‌ 
ஹல எட்க்கட்டின்‌ ஊன்று முடிகிறது. அண்டத்தின்‌ முடி 
அனலும்‌, பகிர்‌ அண்டத்திலும்‌ பெரியோர்‌ தேடிய பொருள்‌ 
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நம்‌ உள்ளத்தின்‌ உள்ளே இருக்கிறது. முக்தியின்‌ ஒலியை 
மானுடர்‌ கேட்டதில்‌ குற்றமொன்றுமில்லை்‌, ஆனால்‌ அவ்‌ 
வொலி புறவுலகிலிருந்து வந்தது என்று பொருள்படுத்திய 
தில்‌ தான்‌ பிழையேற்பட்டது. முக்தியைப்பற்றிய நாட்டம்‌ 
மனிதனுக்கு உண்டானது இயல்பு. ஆனால்‌ அது புறவலகி 
லிருந்து வரப்போகிறது என்ற எண்ணம்தான்‌ தவறுத 
லானது, அவ்‌ உணர்வு மனிதனுக்குப்‌ புறம்பானதன்று. 
உயிருக்குயிராய்‌, அறிவுக்கு அறிவாய்‌ மனிதனுடைய சொரு 
பத்துக்கே அடிப்படையான சொருபம்‌ அது, நித்திய முக்த 
னாய்‌ இருந்து வருவது மனிதனுடைய யதார்த்த சொரூப 
மாகும்‌. மாயையானது மனிதனை உண்மையில்‌ கட்டுப்படுத்த 
வில்லை. மனிதனுடைய ஆத்ம சொருபத்தின்மீது ஆதிக்கம்‌ 
செலுத்த மாயைக்கு இயலாது. கனவு கண்டு குழந்தை 
ஒன்று பயந்துபோயெழுகிறது. அதே பாங்கில்‌ தன்‌ 
கழுத்தைப்‌ பிடித்து யாரோ திருகுவது போன்று கனவு 
காணும்‌ நிலையில்‌ மனிகன்‌ இருக்கிறான்‌. இத்தகைய 
கனவினின்று மனிதனை எழுப்பியாகவேண்டும்‌. ஆத்ம 
போதம்‌ பெற்று எழுந்திருப்பதே குறிக்கோள்‌. புத்தி 
பூர்வமாக இதை உணர்ந்தால்‌ போதாது, அதாவது 
பரோக்ஷ ஞானம்‌ மட்டும்‌ போதாது. இது அபரோக்ஷ 
ஞானமாக ஓங்கவேண்டும்‌. சுவானுபூதியில்‌ இதை அடைதல்‌ 
அவசியம்‌. உலகக்‌ காட்சியை நாம்‌ பொருள்படுத்துவதை 
விட இது பன்மடங்கு உறுதியானதாகிறது, நாம்‌ நித்திய 
முக்தர்‌ என்பது அப்பொழுது ஐயம்‌ திரிவு அற அறியப்‌ 
படுகிறது. உலக வாழ்க்கையில்‌ தென்படும்‌ இடுக்கண்‌ 
கள்‌ அப்பொமுது அகன்றுபோகின்றன. மனத்தடுமாற்றம்‌ 
என்பதற்குப்‌ பிறகு இடமில்லை, உள்ளது எதுவோ அது 
குன்‌ நிஜசொருபத்தில்‌ ஒளிர்கிறது, பல பொருள்கள்‌ என்‌ 
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னும்‌ பொய்க்‌ காட்சியும்‌ பிரகிருதியும்‌ அப்பொழுது மறைந்து 
போகின்றன. பயங்கரமானதும்‌ முடிவற்ற கனவுமா 
யிருக்கிற மாயை இன்னருள்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெற்று ஒளிர்‌ 
கிறது. சிறைச்சாலை போன்றிருக்கும்‌ இவ்வுலக வாழ்க்கை 
விளையாட்டு மேடையாக மாறியமைகிறது. இப்பொழுது 
ஆபத்துகள்‌ என்றும்‌, கஷ்டங்கள்‌ என்றும்‌, துயரங்க 
ளென்றும்‌ பகரப்பெறுபவைகள்‌ தெய்வீகக்‌ காட்சியைக்‌ 
கொடுக்கின்றன. மெய்ப்பொருளின்‌ மெய்க்காட்சி தோன்று 
கிறது. இருப்பது பரபிரம்மம்‌ ஒன்றே. ஜீவபோதத்தை 
அப்பரபோதத்தில்‌ கரைப்பது முக்தி. 


7. பிரம்மமும்‌ ஐகத்தும்‌ 


சகமனைத்தும்‌ பொய்யெனவே தானுணர்ந்தால்‌ துக்க 
சுகமனைத்தும்‌ பொய்யன்றோ சோரா(து)--இகபரத்தும்‌ 
விட்டுப்‌ பிரியாத மேலான அத்துவிதக்‌ 
கட்டுக்குள்‌ ஆவதென்றோ காண்‌. 
_ குாயுமானவர்‌ 
அகண்ட வஸ்துவாகிய பிரம்மம்‌ கண்டதுண்டமாயுள்ள 
ஜகத்தாக எப்படி வடிவெடுத்தது? இக்கேள்வி அடிக்கடி 
கேட்கப்படுகிறது, சர்வகாலமும்‌ இது விசாரணைக்குரிய 
கேள்வியாகும்‌. அத்வைத வேதாந்தத்தைப்‌ பற்றிய இக்‌ 
கேள்வியானது அறிந்துகொள்ளுதற்கு மிகக்‌ கடினமானதே 
யாம்‌, இக்‌ கேள்வியை விளக்குதற்குப்‌ 


(க) பிரம்மம்‌ படம்‌ ஒன்று வரைந்து கொள்வோம்‌, 


| ஜகத்‌ எனப்படுவது ஸ்தூல உலகை 

| மட்டும்‌ குறிப்பதன்று, சூக்ஷ்மமாயுள்ள 

(௧3 மனேோதத்துவமும்‌ அத்யாத்மிகமும்‌ ஜகத்‌ 
பங்கை என்பதில்‌ அடங்கியிருக்கின்றன. சுவர்க்க 
மும்‌ நரகமும்‌ உட்படத்‌ தோன்றியுள்ள 
|| யாவும்‌ ஜகத்‌ எனப்படுகிறது. பரிணமித்‌ 
| துள்ள இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ மனது என்பது 
கற்கத்‌ ஒருவிதத்‌ தோற்றம்‌, ஸ்தூல சரீரம்‌ என்‌ 
பது மற்றொருவிதத்‌ தோற்றம்‌. அகண்ட 
வஸ்துவாகிய பிரம்மம்‌ (௧) கால தேச 
நிமித்தம்‌ (௩) என்பதன்‌ வாயிலாக வந்து ஜகத்‌ (௨) என்ப 
தாயிற்று, இதுவே அத்வைத வேதாந்தத்தின்‌ மூலக்கோட்‌ 
பாடு, கால தேச நிமித்தம்‌ என்னும்‌ கண்ணாடியினூடு 
பிரம்மம்‌ தென்படும்போது அது ஜகத்‌ எனக்‌ காட்சிகொடுக்‌ 
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கிறது. அகண்டப்‌ பொருளாகிய பிரம்மத்தினிடத்து கால 
தேச நிமித்தம்‌ இல்லையென்பது இதினின்று தெளிவா 
கிறது. காலம்‌ என்பது பிரம்மத்‌ தின்கண்‌ இல்லை; ஏனென்‌ 
ரூல்‌ மனதும்‌ அதில்‌ உதிக்கின்ற சிந்தனையும்‌ ஆங்கில்லை. 
தேசம்‌ என்பது பிரம்மத்தின்கண்‌ இல்லை.. ஏனென்றால்‌ 
பரினாமம்‌ அல்லது மாறியமைதல்‌ என்பது அஆங்கில்லை. 
உள்ளது ஒரே வஸ்துவாயின்‌ அதன்கண்‌ அசைவு அல்லது 
சலனம்‌ இல்லை. காரண காரியமாய்‌ அமையும்‌ நிமித்தம்‌ 
ஏக வஸ்துவினிடத்து இல்லை. இப்பிரபஞ்சத்தின்௧கண்‌ 
நிமித்தம்‌ உண்டு, நமது எண்ணமும்‌ இச்சையும்‌ இந்த 
ஐகத்தோடு சம்பந்தப்பட்டவைகள்‌. மாறியமையும்‌ இயல்பு 
இவைகளிடத்தில்‌ இருக்கிறது. பிரம்மத்தினிடத்தோ 
எந்தவிதமான மாறுதலும்‌ இல்லை. 


கல்‌ ஒன்று கீழே விழுகிறது. ஏன்‌ அது விழுகிறது 
என்று நாம்‌ கேட்கிறோம்‌. காரணம்‌ இல்லாது காரியமும்‌ 
இல்லை, ஆகையால்தான்‌ இத்தகைய கேள்வியை நாம்‌ கேட்‌ 
கிறோம்‌. காரணம்‌ முந்தியது, காரியம்‌ பிந்தியது. காரண 
காரியமாக வரும்‌ இயற்கையின்‌ நியதியை நிமித்தம்‌ என்கி 
றோம்‌. ஒரு செயல்‌ வேறு ஒரு செயலின்‌ காரியமாகிறது, 
பிறகு இது இனிவரும்‌ மற்றொரு செயலுக்குக்‌ காரண 
மாகிறது. நாம்‌ எண்ணுகிற எண்ணமும்‌ இந்த நியமத்தை 
அடிப்படையாகக்‌ கொண்டிருக்கிறது. பிரபஞ்சத்திலுள்ள 
ஒவ்வோர்‌ அணுவும்‌ மற்றவைகளோடு ஏதேனும்‌ ஒரு விதத்‌ 
தில்‌ சம்பந்தப்பட்டிருக்கிறது. இதை நாம்‌ எப்படி அறிந்து 
கொள்ள முடியும்‌ என்னும்‌ கேள்வி எ ழலாம்‌, இதை அறிந்து 
கொள்ளுதற்கான உபாயத்தை வேதாந்தம்‌ புகட்டுகிறது. 
தீர்க்கதரிசிகள்‌ சுவானுபூ தியில்‌ இவ்வுண்மையைக்‌ கண்‌ 
டறிந்தார்கள்‌. நமது யுக்தி அல்லது விசாரணையும்‌ இவ்வுண்‌ 
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மையைத்‌ தழுவியதாயிருக்கிறது. ஏதேனும்‌ ஒரு நிகழ்ச்‌ 
சிக்குக்‌ காரணம்‌ யாது என்று கேட்கிறோம்‌. இயற்கையில்‌ 
உள்ள யாவும்‌ காரண காரியமாக ஒன்றோடு ஒன்று இணைக்‌ 
கப்பட்டிருப்பதாலேயே இக்கேள்வி எழுகிறது. இயற்கை 
யில்‌ உள்ள எப்பொருளும்‌ மற்றவைகளிடத்திருந்து தன்னைப்‌ 
பிரித்தெடுத்துக்கொண்டு தன்‌ போக்கில்‌ இருக்கமுடியாது, 
ஜகத்திலுள்ள அனைத்தும்‌ ஒன்றை ஒன்று சரர்ந்திருக்கின்‌ 
றன, நிமித்தம்‌ அல்லது காரண காரியத்தைவிட்டு அகி 
லாண்டத்தில்‌ எதுவும்‌ விலகியிருக்க முடியாது, ஐகத்துக்கு 
அப்பால்‌ உள்ள பிரம்மம்‌ எதிலிருந்து உண்டாயிற்று; அதற்‌ 
குக்‌ காரணம்‌ யாது என்று கேட்பது அர்த்தமற்ற கேள்வி 
யாகும்‌, அப்படில்‌ கேட்பதால்‌ நிமித்தம்‌ அல்லது காரண 
காரியத்தில்‌ பிரம்மம்‌ கட்டுப்பட்டதாகிறது என்னும்‌ கோட்‌ 
பாட்டில்‌ வந்து முடிகிறது, ஜகத்தும்‌ பிரம்மமும்‌ ஒன்று 
என்று அங்கீகரிக்கிறபொழுது இக்கேள்வி கேட்பது 
நியாயம்‌, பிரம்மத்தின்கண்‌ காலமில்லை, தேசமில்லை, நிமித்த 
மில்லை. சீர்தூக்குதற்கு இரண்டாவது பொருள்‌ ஆங்கில்லை. 
அது அத்வைதம்‌, அது நிராலம்பம்‌, தன்னில்‌ தானாயீருப்பது, 
பற்றுக்கோடு ஒன்றும்‌ அதற்குத்‌ தேவையில்லை. ஏகமாய்‌, 
இரண்டு அற்றதாய்‌, தன்மயமாய்‌, நிர்விகாரமாய்‌ இருக்கிற 
பொருளுக்குக்‌ காரணப்பொருள்‌ யாது என்று கேட்பது 
அர்த்தமில்லாத கேள்வியாகும்‌. ஒன்றிலும்‌ கட்டுப்படாது 
தன்னில்‌ தானாயிருக்கும்‌ பொருளுக்கு நிமித்தம்‌ கிடையாது. 
எது வேறு ஒன்றை நிமித்தமாகக்‌ கொண்டிருக்கிறதோ 
அது பந்தத்தில்‌ தளைக்கப்பட்டதாகும்‌, நித்திய முக்திரிலை 
அதற்கு யாண்டும்‌ இல்லாது போகிறது, மற்றொன்றைச்‌ 
சார்ந்துள்ள பொருள்‌ நித்திய முக்தியைப்‌ பெற்றுள்ளதன்று. 
ஆகவே பிரம்மம்‌ எப்படி ஜகத்‌ ஆயிற்று என்னும்‌ கேள்வி 
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பொருத்தமற்றது. எல்லையில்‌ அடங்காத பொருள்‌ எப்படி 
எல்லையில்‌ அடங்கிற்று என்னும்‌ கேள்வி பொருளற்றது. 


எல்லார்க்கும்‌ விளங்குகிற சாமான்யமான யுக்தியைக்‌ 
கொண்டு இக்கோட்பாட்டை மேலும்‌ ஆராய்ந்து பார்ப்‌ 
போம்‌, பால்‌ தயிராகப்‌ பரிணமிக்கிறது. பிறகு அது 
பால்‌ அல்ல; பிரம்மம்‌ ஜகத்தாகப்‌ பரிணமிக்குமாகில்‌ 
பிறகு அது பிரம்மம்‌ அல்ல. ஞானம்‌ என்பதன்‌ விளக்கம்‌ 
யாது என்று பார்ப்போம்‌. நமது அறிவுக்கு எட்டுகிறது 
எதுவோ அது ஞானம்‌. அறிவு என்பது நமது உள்ளம்‌ 
அல்லது அந்தக்கரணத்தில்‌ இருக்கிறது. ஈமது அறிவுக்கு 
எட்டாததை நாம்‌ ஞானம்‌ எனலாகாது. உள்ளம்‌ அல்லது 
மனது ஜகத்தோடு சம்பந்தப்பட்டது. காலம்‌, தேசம்‌, 
நிமித்தம்‌ என்னும்‌ வரம்பில்‌ அடங்கியது மனது. இந்த 
மனதால்‌ அறியப்படுபொருளும்‌ காலம்‌, தேசம்‌, நிமித்தம்‌ 
என்னும்‌ எல்லைக்குள்‌ அடங்கியது ஆகும்‌, பிரம்மம்‌ நமது 
அறிவுக்கு எட்டுகிறது என்றால்‌ அது காலம்‌, தேசம்‌, நிமித்‌ 
தம்‌ என்னும்‌ அளவையில்‌ அடங்குகிறது எனப்‌ பொருள்‌ 
படும்‌, இந்த அளவையில்‌ அடங்கிவிட்டால்‌ பிறகு அது 
பிரம்மமல்ல, துண்டிக்கப்படாத அகண்ட வஸ்து துண்டிக்‌ 
கப்பட்ட கண்ட வஸ்து ஆகாது. பிரம்மமோ துண்டிக்கப்‌ 
படாதது. அதாவது பிரம்மம்‌ மனதுக்கு எட்டாத வஸ்து. 
மனதுக்கு எட்டாததை மனதைக்கொண்டு ஒருநாளும்‌ அறிய 
முடியாது, நமது அந்தக்கரணத்தின்‌ உதவியைக்கொண்டு 
பிரம்மஞானம்‌ அடைதல்‌ என்பது ஆகாத காரியம்‌. மனதால்‌ 
அறியப்படுவது எதுவோ அது பிரம்மமல்ல; பிரகிரு தியோடு 
சம்பந்தப்பட்டதே அறியப்படுபொருள்‌ ஆகிறது, பிரம்மம்‌ 
யாண்டும்‌ ஈமது மனதுக்கும்‌ வாக்குக்கும்‌ எட்டாதது. அறி 
வுக்கு அது எட்டாதது எனினும்‌ அறிவுக்கே அது அறிவா 
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யிருக்கிறது. அதனிடத்திருந்தே அறிவு தன்‌ பிரகாசத்தைப்‌ 
பெறுகிறது. அக்ஞேய வாதிகள்‌ பகர்கின்ற பாங்கிலே 
கடவுள்‌ அறியப்படாத பொருள்‌ என்ற முடிவுக்கு ஆத்ம சாத 
கர்கள்‌ ஒருபொழுதும்‌ வரலாகாது. அக்ஜேய வாதிகளின்‌ 
கொள்கைக்குச்‌ சான்று ஒன்று எடுத்துக்கொள்வோம்‌. ௩ம்‌ 
எதிரே நாற்காலி ஒன்று இருக்கிறது. அது அறியப்படு 
பொருள்‌ ஆகிறது. ஆனால்‌ ஆகாச தத்துவத்துக்கு அப்பால்‌ 
என்ன இருக்கிறது; ஆங்கு ஈம்‌ போன்று உயீர்வகைகள்‌ 
இருக்கின்றனவா, என்பதெல்லாம்‌ நமக்குத்‌ தெரியாது. 
நாற்காலி அறியப்படுபொருள்‌ ஆவது போன்று கடவுள்‌ ௮ றி 
யப்படுபொருள்‌ ஆவதில்லை. ஆகாச தத்துவத்தில்‌ உயிர்‌ 
வாமும்‌ பிராணிகள்‌ இருக்கின்றனவா என்பது நமக்கு வீளங்‌ 
காது, ஆனால்‌ அதுபோன்று பிரம்மம்‌ நமக்கு விளங்காத 
வஸ்துவல்ல. அறியப்படுபொருள்‌ களைவிட உயர்ந்த அல்லது 
ஆழ்ந்த நிலையில்‌ பிரம்மம்‌ இருக்கிறது. அது நமது சிற்றறி 
வுக்கு எட்டாதது என்பதன்‌ கருத்து இதுவேயாம்‌. ரப 
சத்தில்‌ எத்தனை சூரிய மண்டலங்கள்‌ இருக்கின்றன என்‌ 
பது நமக்குத்‌ தெரியாது; அதை அறிந்து கொள்ளவும்‌ ௩ம்‌ 
மால்‌ முடியாது. பிரம்மத்தைப்‌ பற்றிய விஷயம்‌ அத்தகைய 
தன்று. அறியப்படுபொருள்களுக்கெல்லாம்‌ மேலான நிலை 
யில்‌ பிரம்மம்‌ இருக்கிறது. அறியப்படுபொருளாக நாற்காலி 
இருக்கிறது. நாற்காலியை அறிபவராக நாம்‌ இருக்கிறோம்‌, 
நமது அறிவைக்கொண்டு நாற்காலியை அறிகிறோம்‌. ஞோயம்‌, 
ஞாதா, ஞானம்‌ என இம்மூன்றும்‌ முறையே அழைக்கப்படு 
கின்றன. இம்மூன்றுக்கும்‌ திரிபுடி என்பது வேதாந்த பரி 
பாஷையாகும்‌. அறிபவன்‌, அறியப்படுபொருள்‌ அறிவு 
ஆகிய மூன்றும்‌ பிரம்மத்தின்‌ வெறும்‌ வெளித்தோற்றங்க 
ளாம்‌. பிரம்மத்துக்கு அன்னியமாக இவைகளுக்கு இருப்பு 
இல்லை. இம்மூன்றுக்கும்‌ மூலப்பொருள்‌ பிரம்மம்‌. அறிதல்‌ 
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அல்லது ஞானத்துக்கு சாக்ஷியாயிருப்பது பிரம்மம்‌. நாம்‌ 
எதை அறிந்தாலும்‌ அதை பிரம்மத்தின்‌ மூலமாகவே அறி 
கிறோம்‌. நமது சொருபத்துக்கே முல ஆதாரமாயிருப்பது 
பிரம்மம்‌, நான்‌ என்னும்‌ சொல்லுக்கு இலக்காயிருப்பது 
நமது சொரூபம்‌, இந்த சொருபத்தீல்‌ இரண்டு பகுதிகள்‌ 
உண்டு. தோன்றி, வளர்ந்து, தேய்ந்து, மறைவது ஒரு 
பகுதி, தேகம்‌, மனம்‌, புத்தி முதலியன இங்கனம்‌ மாறு 
பாடு அடையும்‌ தன்மையுடையவைகள்‌. மாறுபாடடையாத 
மற்றோர்‌ ஆதாரப்பொருள்‌ சாக்ஷியாக மனத்தகத்து வீற்றி 
ருக்கிறது. நான்‌ என்னும்‌ சொல்லுக்கு இலக்காக அந்தப்‌ 
பேருணர்வு சாக்ஷியாக இல்லாவிட்டால்‌ நாம்‌ எதையும்‌ 
அறிக்துகொள்ளமுடியாது. இமைப்பொழுதும்‌ நம்‌ நெஞ்சகத்‌ 
தினின்று நீங்காது சாக்ஷியாயிருக்கும்‌ பேருணர்வே பிரம்மம்‌. 
ஆதலால்‌ பிரம்மத்தின்‌ தணைகொண்டே. காம்‌ அனைத்தையும்‌ 
அறிகிறோம்‌, பிரம்மம்‌ என்னும்‌ பேருணர்வின்‌ மூலமாகவே 
நாற்காலி என்னும்‌ பொருளை அறிகிறோம்‌. நாற்காலியை 
விட நமக்கு மிக அருகில்‌ இருப்பது கடவுள்‌. ஆனல்‌ அறி 
யப்படுபொருளாக நாற்காலி புறத்தில்‌ இருப்பது போன்று 
தெய்வம்‌ அறியப்படுபொருள்‌ ஆகவில்லை. நோக்கரிய 
நோக்கு என்றும்‌, நுணுக்கரிய நுண்ணுணர்வு என்றும்‌ 
பிரம்மத்தைப்‌ பகரவேண்டும்‌. நமது உள்ளிருக்கும்‌ ஒண்‌ 
பொருள்‌ அது, நமக்கு நரம்‌ கற்பித்துக்கொண்ட சொருபம்‌ 
ஜீவாத்மா. அதன்கண்‌ பரிணாமம்‌ அல்லது மாறுபாடு உண்டு. 
நமது யதார்த்த நிலை பிரம்மம்‌. கினிமாப்‌ படங்களுக்கெல்‌ 
லாம்‌ திரை ஆதாரமாயிருப்பது போன்று பிரம்ம சைதன்யம்‌ 
நமக்கு ஆதாரம்‌. 


“தீன்‌ அருள்‌ வெளிக்குளே அகிலாண்ட கோடியெல்‌ 
லாம்‌ தங்கும்படிக்கு இச்சை வைத்து உயிர்க்கு உயிராய்த்‌ 
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தழைத்தது எது '' வோ அது பிரம்மம்‌. கடலில்‌ தோன்றி 
கடலில்‌ நிலைத்திருக்கிறது அலை. அங்ஙனம்‌ ஜீவர்கள்‌ 
பிரம்மத்தில்‌ தோன்றி பிரம்மத்தில்‌ நிலைத்திருக்கின்றனர்‌. 
பிரம்மத்துக்கு அன்னியமாக இவைகளுக்கு யாதொரு 
வியக்தியும்‌ கிடையாது, ஆயினும்‌ நமக்கு ஆதாரமாயுள்ள 
பொருள்‌ நம்மால்‌ அறியப்படுபொருள்‌ ஆவதில்லை. நமது 
உடையைக்‌ கழற்றிவைத்து நமக்கு அன்னியமானதாக 
அதைக்‌ காணமுடியும்‌, ஆனால்‌ நமது சொரூபத்தை நமக்கு 
அன்னியமானதாக்கிக்‌ காணமுடியாது. நமது சொருபத்‌ 
துக்கு ஆதாரமாயுள்ள பிரம்மத்தைக்‌ காணப்படு பொருள்‌ 
ஆக்க முடியாது. எண்ணங்கள்‌ நமது சிந்தையில்‌ புதைந்து 
கிடக்கின்றன. இவை கனவு காண்கின்ற வேளையில்‌ புறப்‌ 
பொருளாகக்‌ கருதப்படுகின்றன. மனதில்‌ எண்ணி, ஞாப 
கத்தில்‌ வைக்கப்பட்டிருச்கும்‌ மனிதன்‌ சொப்பனத்தில்‌ 
புறத்தில்‌ இருப்பவன்‌ போன்று கருதப்படுகிறான்‌. ஆனால்‌ 
தன்னையே தனக்குப்‌ புறம்பானவனாகச்‌ செய்துகொள்ளக்‌ 
கனவிலும்‌ முடியாது, நனவிலும்‌ முடியாது, தனக்கு ஆதார 
மாயுள்ள பிரம்மத்தைப்‌ புறப்பொருள்‌ ஆக்குதல்‌ சாத்திய 
மல்ல. சாந்தோக்யோபநிஷதத்திலே பகரப்பெற்றுள்ள 
கோட்பாடு ஒன்று உளது: 

எ ஏ ஈரி சர்‌ ad aA 

என்‌ எ OHI ௭௭௭8 TAT | 

ஸ ய ஏலோ5ணிமைததாத்ம்யமிதம்‌ ஸர்வம்‌ தத்‌ 

ஸத்யம்‌ ஸ ஆத்மா தத்வமஸி ச்வேதகேதோ. 
“ குக்ஷ்ம ஸ்வரூபமாய்‌ அனைத்துக்கும்‌ மூலப்பொருளாயிருக்‌ 
கும்‌ ஆத்மாவே மெய்ப்பொருள்‌ ஆகும்‌. சுவேதகேதுவே, 
நீ அந்த மெய்ப்பொருள்‌ என்பதை அறிவாயாக,” தத்வமஸி 
என்னும்‌ மஹாவாக்கியத்தின்‌ கருத்து இதுவே, மனிதன்‌ 


142 ஞானயோக விளக்கம்‌ 


பிரம்ம சொருபம்‌ ஆக வல்லவன்‌, இதற்குமேல்‌ மொழியைக்‌ 
கொண்டு அவ்வஸ்துவை விளக்க முடியாது. மெய்ப்பொருளை 
அம்மை என்றும்‌ அப்பன்‌ என்றும்‌, தலைவன்‌ என்றும்‌, 
தோழன்‌ என்றும்‌ பகர்ந்ததெல்லாம்‌ அவ்வஸ்துவை அறி 
யப்படு பொருளாக்குதற்குச்‌ செய்த முயற்சிகளாம்‌. இத்‌ 
தகைய முயற்சிகளெல்லாம்‌ மெய்ப்பொருள்‌ ஆராய்ச்சியில்‌ 
அமைந்துள்ள ஆரம்பப்படிகளாம்‌, அனைத்துக்கும்‌ சாக்ஷி 
யாய்‌, அந்தராத்மாவாய்‌ இருக்கும்‌ பொருளைப்‌ புறத்தில்‌ 
வைத்துக்‌ காணப்படுபொருள்‌ ஆக்க முடியாது, அறிவுக்கு 
அறிவாயிருப்பது அறியப்படுபொருள்‌ ஆகாது, போக்கு 
வரவற்ற பேரறிவாய்‌ இருப்பது நமது யதார்த்த நிலை, 


பூரண வஸ்துவாகிய பிரம்மம்‌ எப்படியுண்டாயிற்று 
என்னும்‌ கேள்விக்கு இடமில்லை, ஏனென்றால்‌ அது 
உண்டாக்கப்பட்ட பொருள்‌ அல்ல, நித்தியமாய்‌, நிரந்தர 
மாய்‌ உள்ளது அது. அத்வைத வஸ்து அல்லது இரண்‌ 
டற்றது அது, தன்மை, முன்னிலை அல்லது காண்போன்‌, 
காணப்படுபொருள்‌ என்னும்‌ பேதம்‌ அதனிடத்தில்லை. 
நாம்‌ என்பதும்‌ நமது செயல்‌ என்பதும்‌ எல்லாம்‌ அந்த 
ஒரு பொருளில்‌ அடங்கியிருக்கின்றன. இனி காலம்‌, 
தேசம்‌, நிமித்தம்‌ என்பன யாவை என்னும்‌ கேள்வி எழு 
கிறது. அத்வைதம்‌ என்பதற்கு இரண்டற்றது என்பது 
பொருள்‌, இருப்பது ஒன்றே ஆயினும்‌ காலதேச நிமித்தம்‌ 
என்னும்‌ உபகரணத்தின்‌ வாயிலாக பிரம்மம்‌ ஜகத்தாகத்‌ 
தோன்‌ றிக்கொண்டிருக்கிறது. ஜகத்‌ அல்லது பிரபஞ்சம்‌ 
பல பாங்குடைய பல்வேறு பொருள்களைக்கொண்டு அமைக்‌ 
துள்ளதாகக்‌ காட்சி கொடுக்கிறது. ஆகவே பிரம்மமென்‌ 
றும்‌ மாயையின்‌ காரியமாகிய ஜகத்‌ என்றும்‌ இரண்டு 
வஸ்துக்கள்‌ இருப்பதாகத்‌ தோன்றுகிறது. மேற்போக்கா 
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கப்‌ பார்க்குமிடத்து இருப்பவை இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ என்‌ 
னும்‌ கொள்கை யுக்திக்கு மிகவும்‌ பொருத்தமானதாகத்‌ 
தெரிகிறது. ஆனால்‌ இவைகளை இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ என்று 
பகர்வது பொருந்தாது என்கிறது அத்வைத வேதாந்தம்‌, 
ஒன்றையொன்று சாராத இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன வென்றும்‌, அவை காரண காரியம்‌ என்னும்‌ நியதி 
மில்‌ அடங்காத நித்திய வஸ்துக்கள்‌ என்றும்‌ நிரூபித்தாக 
வேண்டும்‌. ஜகத்‌ என்பது வேறு எதையும்‌ ஆதாரமாகக்‌ 
கொள்ளாத தனிப்பொருள்‌ என்று நிரூபிக்க முடியாது. கால 
கேச நிமித்தம்‌ என்னும்‌ மூன்று கற்பனைகளை அஸ்திவார 
மாகக்‌ கொண்டது ஜகத்‌ என்னும்‌ மாளிகை, காலம்‌ என்‌ 
பதை முதலில்‌ ஆராய்வோம்‌. காலம்‌ மனதைச்‌ சார்ந்திருக்‌ 
கிறது; மனம்‌ மாறுதற்கு ஏற்ப காலம்‌ மாறியமைகிறது. பல 
வருஷங்களின்‌ வாழ்க்கை சிறிது நேர சொப்பனத்தில்‌ 
அடங்கியிருக்கிறது. பல மாசங்கலா ஒரு வினாடிபோன்று 
கருதும்‌ மனநிலையை நிஷ்டையின்‌ மூலம்‌ கொண்டுவர முடி 
யும்‌. காலத்தை நீட்டுவதும்‌ ஒடுக்குவதும்‌ மனதேயாம்‌. 
மனதை முழுதும்‌ ஒடுக்கிவிட்டால்‌ காலத்தைக்‌ கடந்த நிலையி 
லும்‌ நாம்‌ இருக்க முடியும்‌, தேசம்‌ அல்லது வெளி என்ப 
தும்‌ மனதால்‌ அளக்கப்படுகிறது. காசிக்கு நடந்து யாத்‌ 
திரை போகின்றவனுக்கு ஓராயிரம்‌ மைல்‌ மெடுந்தூரமாகி 
றது. ஆகாய விமானத்தில்‌ பூமியைச்‌ சற்றி வருபவனுக்கு 
பூமி மிகச்‌ சிறியதாகத்‌ தென்படுகிறது. பூமியோ சூரிய 
னைச்‌ சுற்றிக்கொண்டு நிமிஷத்துக்குப்‌ பல்லாயிரம்‌ மைல்‌ 
ஓடுகிறது. ஆனால்‌ நாம்‌ ஒரே இடத்தில்‌ இருந்துகொண் 
டிருக்கிறோம்‌ என்று நினைத்துக்‌ கொள்ளுகிறோம்‌. ஆக, 
இடம்‌ அல்லது வெட்டவெளியை விளக்குதல்‌ எளிதன்று. 
காரண காரியமாக வரும்‌ நிகழ்ச்சிகளும்‌ மனதின்‌ அள 
வையை முகாமையாகக்‌ கொண்டவைகளாம்‌. மனதில்‌ 
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வாங்கிக்கொள்ளாது செய்யும்‌ பல செயல்கள்‌ நிகழ்ந்தும்‌ 
நிகழா தவைகளுக்கு ஒப்பாகின்றன. தொல்லைட்படும்‌ மன 
துக்கோ நிகழாதது நிகழ்ந்தது போன்று துன்பத்தை 
விலாவிக்கிறது. ஆக, மனதில்‌ தோன்றும்‌ எண்ணங்களுக்கு 
அன்னியமாகக்‌ காலமும்‌ தேசமும்‌ நிமித்தமும்‌ இல்லை. 


தங்களுக்கு அன்னியமானவைகளோடு சீர்தூக்காவிட்‌ 
டால்‌ காலத்தையோ தேசத்தையோ கிமித்தத்தையோ 
அளக்க முடியாது. இரண்டு பொருள்களுக்கு இடையில்‌ 
உள்ள இடையீட்டை வெளியென்கிறோம்‌. இரண்டு நிகழ்ச்சி 
களுக்கு இடையில்‌ உள்ள வேளையைக்‌ காலம்‌ என்கிறோம்‌. 
நிகழ்ச்சியே இல்லாதவீடத்துக்‌ காலம்‌ இல்லை. ஸ்தூலப்‌ 
பொருள்‌ இல்லாதவிடத்து வெளியும்‌ இல்லை. இனி, நிமித்‌ 
தம்‌ என்பது பூதப்பொருளையும்‌ காலத்தையும்‌ சார்ந்திருக்‌ 
கிறது. காலமும்‌ தேசமும்‌ இல்லையெனில்‌ நிமித்தமும்‌ இல்லை. 
கால தேச நிமித்தம்‌ என்பவைகளுக்கு ஸ்வதந்தர அ௮ஸ்தித்‌ 
வம்‌ இல்லை. அதாவது தம்மளவில்‌ அவைகளுக்கு இருப்பு 
இல்லை. பின்பு அவைகளை இல்லையென்று சொல்லவும்‌ 
முடியாது. ஏனென்றால்‌ கால தேச நிமித்தம்‌ என்பன 
வாயிலாகவே ஜகத்‌ நமக்குக்‌ காட்சி கொடுக்கிறது. அஸ்‌ 
தித்வம்‌, நாஸ்தித்வம்‌ -- இருப்பு, இன்மை _ ஆகிய முரண்‌ 
பாட்டை அவைகளிடம்‌ காண்கிறோம்‌, அவைகளை இருக்‌ 
கின்றன வென்றும்‌ சொல்ல முடியாது, இல்லையென்றும்‌ 
சொல்ல முடியாது, வேறு சில வேளைகளில்‌ அவைகள்‌ 
அறவே இல்லாது மறைந்து போகின்றன, திருஷ்டாந்தம்‌ 
ஒன்தன்‌ மூலம்‌ இதை விளக்குவோம்‌. கடலில்‌ அலை ஒன்று 
இருக்கிறது. கடலும்‌ அலையும்‌ ஒன்றே. ஆனால்‌ அலை 
என்னும்‌ முறையில்‌ அது கடல்‌ அல்ல, இந்த வேற்றுமை 
எப்படி வந்தது? நாமரூபத்தால்‌ வேற்றுமை வந்தது. 
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மனதுக்குள்ளே இருக்கிற எண்ணமும்‌ புறத்தில்‌ இருக்கிற 
வடிவமும்‌ வேற்றுமையை உண்டுபண்ணின. இனி, கட 
லுக்கு அன்னியமாக நாம்‌ அலையைப்பற்றி எண்ண முடியுமா? 
முடியாது. கடலைப்பற்றிய எண்ணத்தோடு சம்பந்தப்‌ 
பட்டதாகவே அலையைப்பற்றிய எண்ணம்‌ இருக்கிறது. 
அலை ஒடுங்கினல்‌ ரூபம்‌ மறைந்துபோகிறது, ஆயினும்‌ 
அந்த ரூபம்‌ வெறும்‌ மயக்கத்தால்‌ வந்ததன்று. அலை இருக்‌ 
குமளவு அதன்‌ ரூபமும்‌ இருக்கிறது. அந்த ரூபத்தை 
நாம்‌ பார்த்தும்‌ ஆகவேண்டும்‌, மாயை என்பது இதுவே. 


ஆகவே இந்த ஜகத்‌ முழுதும்‌ பிரம்மத்தினுடைய ஒரு 
விசேஷ ரூபம்‌. பிரம்மம்‌ கடலோடு ஒப்பிடத்தக்கது. ஜீவர்‌ 
களும்‌, சந்திர சூரியர்களும்‌, கக்ஷ்த்திரங்களும்‌ பிரம்மம்‌ என்‌ 
னும்‌ கடலில்‌ உள்ள அலைகளாம்‌, ஜகத்திலே தென்படு 
கின்ற வேற்றுமைகளையும்‌, பிரம்மம்‌ வேறு ஜகத்‌ வேறு 
என்ற வேற்றுமையையும்‌ உண்டுபண்ணியது எது? ரூபத்‌ 
தால்‌ வேற்றுமை உண்டாயிற்று, இந்த ரூபம்‌ கால தேச 
கிமித்த மயமானது. ரூபம்‌ அல்லது வடிவம்‌ அழியும்பொழுது 
காலதேச நிமித்தமும்‌ மறைந்து போகின்றன. ஜீவ 
போதம்‌ என்னும்‌ மாயையை ஜீவன்‌ துறக்கும்பொழுது 
காலதேச நிமித்தம்‌ அவனுக்கில்லை. அவன்‌ முக்தியடை 
கிறான்‌. காலதேச நிமித்தத்ைதை உறுதியாகப்‌ பற்றிப்‌ 
பிடித்துக்கொண்டிருக்கிறான்‌ ஜீவன்‌. இம்மூன்றையும்‌ பிடித்‌ 
துக்கொண்டிருப்பதற்கு இடையில்‌ இவைகளைக்‌ கடப்பதற்‌ 
காக எடுத்துக்கொள்ளும்‌ முயற்சியே ஜீவிதம்‌ எனப்‌ பெயர்‌ 
பெறுகிறது. காலதேச நிமித்தம்‌ கடப்பதற்கு அரியவை 
களாம்‌. யாண்டும்‌ தடைகளாக அவை முன்வந்து நிற்‌ 
கின்றன. சிற்றுயிர்‌ பேருயிராகப்‌ பரிணமிக்க முயலுகிறது. 
இத்தகைய பரிமை வாதம்‌ என்பது யாது? உயிர்‌ பேருயி 
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ராகப்‌ பரிணமிப்பதில்‌ இரண்டு இயல்புகள்‌ இருக்கின்றன. 
தன்ன மேலோன்‌ ஆக்கிக்கொள்ள முயலுதல்‌ ஓர்‌ இயல்பு. 
சூழ்நிலை அதற்குத்‌ தடையாயிருப்பது மற்றோர்‌ இயல்பு. 
சூழ்நிலையை வெல்லுதற்கு ஜீவன்‌ புதிய புதிய உடல்களை 
எடுத்துக்கொள்கிறான்‌ .அணுமயமான கிற்றுயிர்‌ புதிய உடலை 
எடுத்துச்‌ சூழ்நிலையைச்‌ சிறிது வெல்லுகிறது. அங்ஙனம்‌ 
முயலுகிற ஜீவன்‌ கல்‌ ஆகி, புல்‌ ஆகி, பறவையாகி, விலங்கு 
ஆகிப்‌ பிறகு மனிதன்‌ ஆகிறது. ஸ்தாவரமாயிருந்த 
ஜீவன்‌ ஒன்று மச்சமாகி மனித நிலைக்குப்‌ பரிணமித்து 
வந்துள்ளதை விமர்சனம்‌ செய்து பார்க்கவேண்டும்‌. 
இயற்கை என்ற சூழ்நிலையை அந்த ஜீவன்‌ எவ்வளவு 
தூரம்‌ வென்றிருக்கிறது என்பது அதனால்‌ புலனாகிறது. 
இதினின்று வாழ்க்கையைப்பற்றிய மற்றோர்‌ உண்மை 
வெளியாகிறது. அதாவது ஜீவனுடைய ஒவ்வொரு செயலி 
லும்‌ அகம்‌ புதம்‌ என இரண்டு பகுதிகள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. புறம்‌ என்னும்‌ சூழ்நிலையிலுள்ள இடைஞ்சல்களை 
வெல்ல ஜீவன்‌ எடுத்துக்கொள்ளும்‌ முயற்சியே வாழ்க்‌ 
கையின்‌ கோக்கமாகிறது. சான்று ஒன்‌ று எடுத்துக்கொள்‌ 
வோம்‌. ஒருவன்‌ மற்றொருவனைத்‌ திட்டுகிறான்‌. திட்டப்‌ 
பட்டவன்‌ துன்புறுகிறான்‌. அப்படித்‌ துன்புறுபவன்‌ தன்‌ 
னைப்‌ பலப்படுத்த முயற்சி எடுத்துக்கொள்கிறான்‌. நிக்‌ 
திக்கின்றவனை அங்ஙனம்‌ செய்யாது அடக்குதல்‌ அல்லது 
தானே அந்த நிந்தனையைப்‌ பொருள்படுத்தாத பெருநிலை 
யடைதல்‌ - இங்ஙனம்‌ சூழ்நிலையை வெல்ல முயலுதல்‌ 
வாழ்க்கை எனப்படுகிறது. இவ்விதம்‌ எல்லா உயிர்களும்‌ 
தங்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ உள்ள இடைஞ்சல்களைத்‌ தாண்டிச்‌ 
செல்ல முயன்‌ றுவருகின்‌ றன. நல்லொழுக்கம்‌ என்பது யாது? 
ஒவ்வொரு ஜீவனும்‌ தன்னைப்‌ பரம்பொருளோடு இணைத்‌ 
துக்கொள்ள முயலுகிறது. அப்படி இணைப்பதால்‌ இயற்கை 
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இடுகிற பந்தங்களினின்றும்‌ இடுக்கண்களினின்றும்‌ ஜீவன்‌ 
தன்னை விடுவித்துக்கொள்கிறது. இடுக்கண்களினின்று 
தன்னை விடுவித்துக்கொள்ளுதலே ஒழுக்கம்‌ எனவும்‌ சன்‌ 
மார்க்கம்‌ எனவும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. இயற்கை அல்லது 
ஜகத்‌ கால தேச நிமித்தம்‌ என்னும்‌ வரையறையை உடை 
யது. ஜீவர்கள்‌ இந்த வரையறையைக்‌ கடந்து அதீத 
நிலைக்குப்‌ போக முடியும்‌ என்பது கோட்பாடு, 


நாம்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டிய மற்றொரு பாடம்‌ 
உண்டு, கால தேச நிமித்தம்‌ என்னும்‌ வரையறையை 
அணிந்துகொண்டு பிரம்மமே ஜகத்‌ ஆகத்‌ தென்படுகிறது. 
ஆதலால்‌ ஜகத்‌ எல்லையில்‌ அடங்கியது. ஜகத்‌ என்னும்‌ 
குழ்நிலையை முற்றிலும்‌ வெல்லுகிற பரிபாகத்தைப்பெறுவது 
ஜீவனுக்குச்‌ சாத்தியமாகிறது. ஜீவ சொரூபத்தை அகம்‌ 
என்றும்‌ இயற்கையைப்‌ புறம்‌ என்றும்‌ சொல்லவேண்டும்‌. 
புறத்திலுள்ள ஜகத்தை வெல்லுவது எங்ஙனம்‌? அது இடு 
கிற இடுக்கண்களை யெல்லாம்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக வென்று 
கொண்டுபோக ஜீவனுக்கு அவகாசமில்லை. அப்படி வெல்லு 
வது சாத்தியமும்‌ அல்ல. நீரினுள்‌ உள்ள எதிரிகளிடத்‌ 
திருந்து தன்னைக்‌ காப்பாற்றிக்கொள்ள மீன்‌ ஒன்று முயலு 
கிறது. தன்னை அது எப்படிக்‌ காப்பாற்றிக்கொள் கிறது? 
சிறகுகள்‌ படைத்த பறவையாக அது பரிணமித்து வரு 
கிறது. நீர்நிலையை மாற்ற மீன்‌ முயலவில்லை. தன்னையே 
அது மாற்றிக்கொள்கிறது. மாறுபாடு அனைத்தும்‌ அகம்‌ 
என இயம்பப்படும்‌ தன்னிடத்தே உள்ளது. தன்னை மாற்றி 
யமைக்குமளவு ஜகத்தை வெல்ல ஜீவனுக்குச்‌ சாத்தியமாகி 
றது. இது வாழ்க்கையைப்பற்றிய ஒரு பேருண்மை, ஆத்ம 
சாதனத்திலும்‌ நல்லொழுக்கம்‌ பழகுதலிலும்‌ இக்‌ கோட்‌ 
பாட்டைக்‌ கையாளுதல்‌ வேண்டும்‌. தன்னைத்‌ திருத்தி 
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யமைப்பதாலேயே ஒரு ஜீவன்‌ தீமையை வெல்லுகிறான்‌. 
தன்னையே ஒழுங்குப்படுத்துகிற முறையை அத்வைத 
வேதாந்தம்‌ புகட்டுகிறது. உலகிலுள்ள கேடுகளைப்பற்றி 
யும்‌ துயரங்களைப்பற்றியும்‌ முறையிடுவது பொருளற்றது, 
தன்‌ மனதில்‌ இருப்பதைத்தான்‌ ஜீவன்‌ புற உலகிலும்‌ காண்‌ 
கிறான்‌. மனத்தகத்தினின்று சினத்தை அகற்றியவன்பால்‌ 
புற உலகம்‌ சினத்தை ஊட்டமுடியாது. வெறுப்பை மனதி 
னின்று அகற்றியவனிடத்துப்‌ புற உலகம்‌ வெறுப்பைச்‌ 
செலுத்த முடியாது. 


ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ எந்த மத சம்பிரதாயத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவனாக இருக்கிறானோ அதிலேயே அவன்‌ பயிற்சி 
பெறவேண்டும்‌; மற்ற கொள்கைகளை ஆராய்ச்சி செய்ய 
லாகாது என்னும்‌ குறுகிய நோக்கம்‌ எல்லா நாடுகளிலும்‌ 
இருந்து வந்திருக்கிறது, நவீன பெளதிக விஞ்ஞானம்‌ இக்‌ 
குறுகிய கோக்கத்தைத்‌ தகர்த்து எறிந்துவருகிறது. பெளதிக 
விஞ்ஞானத்தின்‌ கொள்கையும்‌ அத்வைத வேதாந்தத்தின்‌ 
கொள்கையும்‌ ஒன்றேயாம்‌, நெடுகாள்‌ அத்வைதம்‌ பாமரர்‌ 
கைக்கு அகப்படாது மறைத்து வைக்கப்பட்டது. ஆரண்‌ 
யம்‌ என்னும்‌ பெயரும்‌ அதனாலேயே அதற்கு வந்தது. முதன்‌ 
முதல்‌ அதைப்‌ பொதுமக்களுடைய உடைமையாக்கியவர்‌ 
புத்த பகவான்‌. அத்வைத வேதாந்தம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ 
கொடுக்காமலேயே அக்கோட்பாட்டை அவர்‌ புகட்டினார்‌. 
அவர்‌ காலத்துக்குப்‌ பிறகு நாடெங்கும்‌ லோகாயதமும்‌ 
நாஸ்திகமும்‌ தலையெடுத்தன. அப்பொழுது திரும்பவும்‌ ஒரு 
முறை வேதத்தை ஆதாரமாக வைத்துக்கொண்டு நாடெங்‌ 
கும்‌ அத்வைதத்தைப்‌ புகட்டியவர்‌ ஆதிசங்கரர்‌ ஆவார்‌. 
இங்ஙனம்‌ இரண்டுதடவை லோகாயத மதத்திலிருந்து நம்‌ 
நாடு பாதுகாக்கப்பட்டிருக்கிறது. அக்காலத்தில்‌ தலை 
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யெடுத்த நாஸ்திகம்‌ இக்காலத்திய நாஸ்திகத்தைவிட மிகக்‌ 
கொடியது. 

லோகாயத மதத்தின்‌ போதனையும்‌ அத்வைத வேதாந்‌ 
தத்தின்‌ போதனையும்‌ கிட்டத்தட்ட ஒன்றுபோலத்‌ தென்‌ 
படுகின்றன. ஒரு பொருளின்‌ பல்வேறு தோற்றம்‌ இவ்‌ 
வுலகம்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு இரண்டுக்கும்‌ ஒப்ப முடிந்தது, 
அந்த ஒரு பொருளை ஜடவஸ்து என்கின்றது லோகாயகம்‌, 
அந்த ஒரு பொருளை பிரம்மம்‌ என்கின்றது வேதாந்தம்‌, மண்‌ 
ணில்‌ தோன்றிய மனிதன்‌ கடைசியில்‌ மண்ணாகப்‌ போகின்‌ 
ரன்‌. இடையில்‌ கிடைத்த வாழ்வை எப்படி வேண்டுமானா 
லும்‌ அவன்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொள்ளட்டும்‌. கடன்‌ வாங 
கியோ, பிறரை மோசம்‌ செய்தோ, கொள்ளையடித்தோ 
உண்டு, உடுத்து மனிதன்‌ களித்திருக்கட்டும்‌ என்பது 
லோகாயதர்களுடைய போதனை, பிரம்மத்தின்‌ புறத்‌ 
தோற்றமாக ஜீவர்கள்‌ இருப்பதால்‌ ஈன்னெறியைக்‌ கடைப்‌ 
பிடித்துத்‌ தங்களைத்‌ தூயவர்களாக்கி தெய்வத்தில்‌ லய 
மாகுக என்பது வேதாந்தத்தின்‌ போதனை. கடவுளைப்பற்றி 
ஒன்றும்‌ பேசாது ஒழுக்கத்தையே வற்புறுத்தி வந்தவர்‌ 
புத்தர்‌ பெம்மான்‌, பிரம்மம்‌ பிரபஞ்சத்தை ஆளும்‌ ஈசனாக 
வும்‌ இருக்கிறது. அப்பொருளை உபாசித்து அதற்கும்‌ தனக்‌ 
கும்‌ உள்ள தொடர்வை விசாரத்தால்‌ உணர்ந்து மனிசன்‌ 
மேல்‌ நிலைக்கு வரவேண்டுமென்று புகட்டியவர்‌ சங்கரர்‌, 
தத்துவங்களை யெல்லாம்‌ முறையாகத்‌ தொகுத்தெடுத்து 
அவர்‌ சமுதாயத்துக்கு அளித்திருப்பதே இன்று அத்வைத 
வேதாந்தம்‌ என்று பெயர்‌ பெற்றிருக்கிறது. 

இன்றைக்கு உலக முழுதிலும்‌ ஒருவிதமான நாஸ்திக 
மூம்‌ லோகாயதமும்‌ பரவிவருகின்றன. மக்கள்‌ உள்ளத்‌ 
தில்‌ உதித்துவரும்‌ பகுத்தறிவுக்கு எதிரே ஏனைய சமயக்‌ 
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கோட்பாடுகளெல்லாம்‌ நிலைத்து நிற்க முடியாது, வெறும்‌ 
தம்பிக்கையை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு மதங்களைப்‌ பின்பற்ற 
மக்கள்‌ இன்றைக்கு ஆயத்தமாயில்லை, அவர்களுடைய 
பகுத்தறிவை வளரச்‌ செய்வதும்‌ பகுத்தறிவையே ஆதார 
மாகக்‌ கொண்டும்‌ அமைந்திருப்பது அத்வைத வேதாந்தம்‌, 
பிரம்மம்‌ ஒன்றே மெய்ப்பொருள்‌ என்பதை யுக்தி பூர்வமாக 
அது காட்டுகிறது. அனுபவத்துக்கு அதுவே தக்க சாதன 
மாகின்றது. ஆக, சமயங்கள்‌ அடிபட்டுப்போகும்‌ நெருக்‌ 
கடியான காலம்‌ வரும்பொழுதெல்லாம்‌ மக்களை நன்னெறி 
யில்‌ திருப்பவல்லது அத்வைத வேதாந்தம்‌ ஒன்றே. நாஸ்தி 
கத்தையும்‌ லோகாயதத்தையும்‌ புகட்ட முயலுகின்றவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ கொள்கைகளுக்கு என்னென்ன காரணங்களை ஆதா 
ரமாக வைத்துக்கொண்டு புகட்டுகிறார்களோ அதே கார 
ணங்களை எடுத்துக்‌ கையாண்டு நாஸ்திகத்தை ஒழித்து, 
ஆஸ்திகத்தை நிலைநாட்டும்‌ திறமை அத்வைத வேதாந்தம்‌ 
ஒன்றுக்கே உளது. உலகம்‌ முழுதிலும்‌ இக்காலத்தில்‌ 
ஆஸ்திகத்தைப்‌ பரப்புதற்கு அத்வைத வேதரந்தத்துக்கே 
இயலும்‌. 


இந்த வேதாந்தக்‌ கோட்பாடுகளெல்லாம்‌ உபநிஷத 
களில்‌ அடங்கியிருக்கின்றன. உபநிஷதங்களை ஆப்த வாக்‌ 
கியங்களாகப்‌ பகர்ந்தவர்கள்‌ ரிஷிகள்‌. அருள்‌ ஞானம்‌ ஊறி 
றெடுத்த அவர்களுடைய உள்ளத்தினின்று பல தடவைகளில்‌ 
மஹாகவிதைகளாக இக்கோட்பாடுகள்‌ வெளிவரலாயின. 
அருள்‌ ஊற்றெடுக்கும்‌ உள்ளத்திலிருக்தே கவிதைகள்‌ உரு 
வெடுப்பது இயல்பு. இந்த ரிஷிகள்‌ மதப்பிரசாரகர்களாக 
வாழ்ந்தவர்கள்‌ அல்லர்‌. வெறும்‌ வாக்குவாதத்திலோ நூல்‌ 
கள்‌ இயற்றுதலிலோ அவர்கள்‌ காலம்‌ கழிக்கவில்லை. பெரு 
வாழ்வு வாழ்ந்தது அவர்களின்‌ இயல்பு. அவர்கள்‌ உள்ளத்‌ 
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தில்‌ ஞானோதயம்‌ ஆனபொழுது கவிதை வடிவெடுத்து அது 
வெளிவரலாயிற்று. அவர்களுடைய பேரியல்பைப்‌ பிற்‌ 
காலத்தில்‌ வந்த பெரியார்‌ இருவர்‌ இரண்டு பாங்குகளில்‌ 
கமக்கெடுத்து விளக்குகின்றனர்‌. சுமார்‌ இரண்டாயிரத்து 
ஐநூறு வருஷங்களுக்கு முன்பு புத்தர்‌ பெம்மான்‌ அவர்களு 
டைய பேரன்பைத்‌ தமது வாழ்க்கையில்‌ வைத்துக்காட்டி 
ஞர்‌. கருணையும்‌ எல்லைகாணாத பொறுமையுமே வடிவெடுத்‌ 
தவர்‌ அவர்‌. சமயத்தை முற்றிலும்‌ அனுஷ்டான த்துக்குரிய 
தாக அவர்‌ காட்டியருளினார்‌, மாந்தர்‌ எல்லார்க்கும்‌ அதை 
உரியதாக்கியவரும்‌ அவரே. அவருக்குப்பின்‌ வந்தவர்‌ 
சங்கராச்சாரியர்‌. இவர்‌ பேரறிவு வடிவெடுத்தவர்‌. யுக்தி 
என்னும்‌ ஞான ஒளியை ஒவ்வொரு கோட்பாட்டின்மீதும்‌ 
செலுத்தியவர்‌ இவர்‌. யுக்திக்கு ஒவ்வாதவைகளையெல்லாம்‌ 
கசடெனக்‌ களைந்தெறிந்தார்‌, இன்றைக்கு நம்‌ சமுதாயத்‌ 
கில்‌ இவ்விரண்டு மஹாபுருஷர்களுடைய பேரியல்புகளும்‌ 
ஒருங்கே அமைய வேண்டும்‌. உண்மையை உள்ளபடி 
எடுத்து வீளக்கும்‌ ஞானப்பிரகாசமும்‌, அனைத்தையும்‌ தன்‌ 
னகத்து அடக்கும்‌ எல்லைமருவா த பேரன்பும்‌ சேர்ந்து அமை 
தல்‌ அவசியம்‌. இகினின்று சமயம்‌ புதிய வலிவு பெறும்‌: 
கவீன உலகம்‌ கண்டறிந்துவரும்‌ பெளதிக விக்ஞானமும்‌ 
சமயத்துக்கு சேவை செய்யவல்ல கருவியாகும்‌. சமயத்தை 
உள்ளபடி அறிகின்றவர்களுக்குக்‌ கவிதையும்‌ தத்துவ ஞான 
மும்‌ இரண்டு கரங்கள்‌ போன்று அமையும்‌, எதிர்கால சமு 
தாயம்‌ அனுஷ்டிக்கும்‌ சமயத்தில்‌ இப்பேரியல்புகளெல்லாம்‌ 
முறையாக அமையப்பெற்றிருக்கும்‌. அத்தகைய உச்சநிலையி 
லிருக்கும்‌ சமயத்தைப்‌ பிறகு எத்தகைய நாஸ்திக வாதமும்‌ 
அழித்துவீடாது. 


நவீன பெளதிக விக்ஞானம்‌ கண்டறிந்த பேருண்மை 
ஒன்று உண்டு, உலகிலுள்ள அனைத்தும்‌ ஒரே சக்தியினு 
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டைய பல்வேறு தோற்றங்கள்‌ என்று அது நிரூபித்துக்‌ 
காட்டுகின்றது. அப்படி அது காட்டுவதை உபநிஷதங்கள்‌ 
பகர்கின்ற ஒரு கோட்பாட்டுடன்‌ சீர்தூக்குவோம்‌. 


எண்‌ ராஸ்‌ எறி கர்‌ வ்‌ எக்‌ ரர | 
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அக்னிர்பதைகோ புவனம்‌ பிரவிஷ்டோ ரூபம்‌ 
ரூபம்‌ பிரதி ரூபோ பபூவ 

ஏகஸ்ததா சர்வபூதாந்தராத்மா ரூபம்‌ ரூபம்‌ 
பிரதி ரூபோ பஹிஸ்ச 


“ ஒரே அக்கினி ஜகத்தினுள்‌ பிரவேசித்து பல்வேறு 
வடிவங்களில்‌ தன்னை விளக்கிக்கொள்கிறது. அதேபாங்கில்‌ 
ஏகமாய்‌ உள்ள ஆத்மா இத்தனை ஆத்மாக்களாகத்‌ தன்னை 
விளக்குகிறது. இவை யாவையும்‌ கடந்த பொருளாகவும்‌ 
அது இருக்கிறது.” பெளதிக விக்ஞான ஆராய்ச்சி சமயக்‌ 
கோட்பாட்டைத்‌ தெளிவுபடுத்துதற்கே வந்தமைகிறது என்‌ 
பது இதிலிருந்து புலப்படுகிறதல்லவா 2 அகத்தில்‌ உள்ள 
மனோதத்துவத்தை நம்‌ நாட்டு மேலோர்‌ ஆழ்ந்து ஆராய்ந்‌ 
தனர்‌. புற உலகில்‌ உள்ளவைகளை ஐரோப்பிய பெளதிக 
விக்ஞானிகள்‌ ஆராய்ந்து வருகின்றனர்‌. இருதரத்தாரும்‌ 
கண்டறிந்த உண்மை ஒன்றேயாம்‌, பிரபஞ்சம்‌ முமுதுக்கும்‌ 
ஆதாரமாயுள்ள பொருள்‌ அனைத்துக்கும்‌ அந்தராத்மாவாய்‌ 
இருக்கிறது. அனைத்துக்கும்‌ சாரமாய்‌ இருப்பது அது. 
அது சத்ய சொரூபம்‌, கித்திய முக்தி, நித்திய ஆனந்த 
பத்ம ம்‌ இங்ஙனம்‌ பிரம்ம ஞானிகள்‌ அதைப்பற்றிப்‌ 
பகர்கின்றனர்‌. அவ்வளவு தெளிவுபட விளக்க பெளதிக 
வீக்ஞானத்துக்கு இன்னும்‌ இயலவில்லை எனினும்‌ இக்‌ 
கொள்கைக்கு அருகில்‌ அது வந்து கொண்டிருக்கிறது. ஒரு 
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பொருள்தான்‌ பல வடிவங்களிலும்‌, பல பாங்குகளிலும்‌, பல 
இயல்புகளிலும்‌ கன்னை விளக்கிக்கொண்டிருக்கிறது. உயிர்‌ 
வகைகள்‌ விடுதலையை நாடி முயலுகின்றன. பந்தத்தைப்‌ 
பெருக்குதல்‌ உயிர்களின்‌ வாழ்க்கைத்‌ திட்டமல்ல. இப்படி 
யெல்லாம்‌ கண் டறிந்திருப்பதன்‌ மூலம்‌ பெளதிக விச்ஞானம்‌ 
வேதாந்தத்தின்‌ எல்லைப்புறத்துக்கு வந்துகொண்டிருக்‌ 
கிறது. ஒரு மனிதன்‌ ஏன்‌ தவசீலமும்‌, ஒழுக்கமும்‌ உடைய 
வகை இருக்கவேண்டும்‌ என்னும்‌ கேள்வி எழுகிறது, ஒழுக்‌ 
கத்தின்‌ மூலமாகவே முக்தி மார்க்கத்தில்‌ ஜீவன்‌ செல்ல 
வல்லவனாகின்றான்‌. ஒழுக்கம்‌ தவறுமளவு ஒருவன்‌ பந்த 
பாசத்தில்‌ கட்டுண்டு கிடக்கிறான்‌. இங்ஙனம்‌ வேதாந்தம்‌ 
பகர்கிறது. 


அத்வைத வேதாந்தத்தில்‌ மற்றொரு சிறப்பு உண்டு. 
எந்த சமயத்தையும்‌ அது நிராகரிப்பதில்லை, அழிக்கும்‌ 
வேலையை அது செய்வது கிடையாது. ஆக்கத்திலேயே 
மேல்நோக்கிப்‌ போகவல்லது அத்வைத வேதாந்தம்‌ ஒன்றே. 


௭ glee எள்‌ கணா | 
ள்கள்‌ எலா: எ ப 
௩ புத்திபேதம்‌ ஜனயேதக்ஞானாம்‌ கர்மசங்கினாம்‌ 
ஜோஷயேத்‌ சர்வகர்மாணி வித்வான்‌ யுக்த: சமாசரன்‌ 


“யாருடைய விசுவாசத்தையும்‌ கலைத்துவிடாதே. கீழ்த்‌ 
தரமான உபாசனா முறைகளில்‌ பெரும்‌ பற்றுதல்‌ வைத்திருஃ 
கும்‌ அக்ஞானிகள்‌ உள்ளத்தில்‌ மனக்குழப்பத்தை உண்டு 
பண்ணாதே, சான்றேன்‌ செந்நெறியில்‌ சிரத்தையுடன்‌ ஈடு 
படுதற்கிடையில்‌ மற்றவர்களையும்‌ அவரவர்‌ மார்க்கங்களில்‌ 
மேல்‌ நிலைக்குக்‌ கொண்டுவரவேண்டும்‌.” ஜன சமூகம்‌ 
முழுதையும்‌ உனக்குச்‌ சொந்தமானதாகக்‌ கருது என்கின்றது 
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அத்வைத வேதாந்தம்‌. இன்ன தெய்வத்தை வணங்கு, 
இன்னதை வணங்காதே என்று பிளவைப்‌ புகட்டுகின்ற 
பாங்கில்‌ மற்ற சமயங்கள்‌ செல்லுகின்றன, அனைத்தும்‌ ஒரு 
பொருளின்‌ பல்வேறு தோற்றங்கள்‌ என்று அவைகளை 
இணைத்து உணர்த்தும்‌ பாங்கில்‌ அத்வைத வேதாந்தம்‌ 
போகிறது, 


அத்வைத வேதாந்தத்துக்கு அன்னியமான மதக்கொள்‌ 
கைகள்‌ ஏராளமாக இந்தியாவில்‌ இருக்கின்றன. அவை 
களைத்‌ தாக்கும்‌ கொள்கை அத்வைதத்துக்குக்‌ கிடையாது. 
துவைத மதங்கள்‌ பல இருக்கின்றன. துவைத மதங்களைப்‌ 
பின்பற்றுபவர்களின்‌ எண்ணிக்கை அத்வைதத்தை அனுஷ்‌ 
டிப்பவர்களுடைய எண்ணிக்கையைவீடப்‌ பன்மடங்கு பெரி 
யது, பாமரர்களுக்கு துவைதமதந்தான்‌ எளிதில்‌ பிடிபடு 
கிறது. ஜகத்‌, ஜீவன்‌, பரம்பொருள்‌ ஆகிய மூன்றைப்பற்றி 
துவைதமதம்‌ புகட்டுவது பாமரருடைய பகுத்தறிவுக்கு 
நன்கு புலப்படுகிறது. ஆயினும்‌ அத்வைத வேதாந்தம்‌ 
துவைதக்‌ கொள்கைகளோடு சண்டையிடுவதில்லை. கடவுள்‌ 
யீரபஞ்சத்துக்கப்பால்‌ எங்கேயோ சொர்க்கத்தில்‌ இருக்‌ 
கிறார்‌ என்று துவைத மதம்‌ புகட்டுகிறது. ஜீவனுடைய 
உயிர்க்குயிராய்‌ உள்ளிருப்பது பரமாத்மா என்று அத்வைதம்‌ 
புகட்டுகிறது. பிரம்மத்தைவிட நெருங்கிய பொருள்‌ ஜீவ 
னுக்கு வேறு எதும்‌ இல்லை. இவ்‌ இரண்டுக்கும்‌ உள்ள 
தொடர்வே அத்வைதம்‌, ஜீவனும்‌ பிரம்மமும்‌ இரண்டல்ல 
- எனப்பகரப்பட்டிருக்கிறது. வேறு எச்சொல்லும்‌ இந்த 
ஒததுமையை உறுதிப்படுத்துதற்கு உதவாது என்கின்றது 
அத்வைத வேதாந்தம்‌. ஆனால்‌ இதைக்‌ கேட்டு துவைதவா தி 
திகில்‌ அடைகிறான்‌. தெய்வமும்‌ தானும்‌ ஒன்று என்பது 
தெய்வத்துக்குச்‌ செய்கிற பெரிய அபராதம்‌ எனக்‌ கருது 
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கின்றான்‌ துவைதமதவாதி, அப்படி துவைதி கருதுவதை 
அத்வைதி சகித்துக்கொள்கின்றான்‌, தக்க விவேகம்‌ வருவ 
தற்கு முன்பு அப்படி எண்ணுவதுதான்‌ மாந்தரது இயல்பு. 
தன்போக்கில்‌ துவைதி தன்னைப்‌ பக்குவப்படுத்திக்கொண்டு 
வருகின்றான்‌. பிரபஞ்சத்தில்‌ பல்வேறு வேற்றுமைகளைக்‌ 
காண்பதுவே துவைதமதத்தின்‌ கோட்பாடாகும்‌. அவ்‌ 
வேற்றுமைகளைக்‌ காண்பதன்‌ மூலமும்‌ அவன்‌ தன்னைப்‌ பண்‌ 
படுத்திக்கொண்டு வரட்டும்‌. 

ஆனால்‌ துவைதமதங்கள்‌ செய்யும்‌ ஒரு பெரிய பிழையை 
அத்வைத வேதாந்தம்‌ ஆமோதிப்பதில்லை, ஒவ்வொரு 
துவைத வாதியும்‌ தன்‌ மதமே மெய்யான மதம்‌; தன்‌ தெய்‌ 
வமே உண்மையான தெய்வம்‌; ஏனைய மதங்களும்‌, தெய்‌ 
வங்களும்‌ பொய்யானவைகள்‌ என்று பகர்கிறான்‌. சர்வ 
சக்திவாய்ந்த தெய்வம்‌ எங்கேயோ சுவர்க்கத்தில்‌ வீற்‌ 
றிருந்துகொண்டு சிலரை நேசிக்கவும்‌, வேறு சிலரை வெறுக்‌ 
கவும்‌ செய்கின்றார்‌. ஒரு கூட்டத்தினரை அவர்‌ ஆசீர்வதிக்‌ 
கிறார்‌; மற்றொரு கூட்டத்தினரை அவர்‌ சபிக்கிறார்‌. “நாங்கள்‌ 
எங்கள்‌ தெய்வத்தின்‌ தனி அன்புக்குரியவர்கள்‌. எங்களு 
டன்‌ சேர்ந்துகொண்டு நாங்கள்‌ கடைப்பிடிக்கும்‌ மார்க்கத்‌ 
தைப்‌ பின்பற்றினால்‌ ஒழிய எங்கள்‌ தெய்வத்தின்‌ அன்புக்கு 
நீங்கள்‌ உரியவர்கள்‌ ஆகமாட்டீர்கள்‌” என்று துவைத மத 
வாதிகள்‌ புறச்சமயத்தாருக்குப்‌ புகட்ட வருகின்றனர்‌. இதை 
விடக்‌ குறுகிய மனப்பான்மை உடைய துவைத மதவாதி 
களும்‌ உண்டு, ஏற்கனவே தெய்வத்தால்‌ பொறுக்கி எடுக்‌ 
கப்பட்ட ஒரு சிலர்தான்‌ ரக்ஷிக்கப்‌ பெறுவார்கள்‌. ஏனை 
யோர்‌ எவ்வளவு முயன்றாலும்‌ தெய்வத்தின்‌ அருளுக்குப்‌ 
பாத்திரமாகமாட்டார்கள்‌. சற்று ஏறத்தாழ இத்தகைய 
கொள்கைகள்‌ துவைதமதங்கள்‌ அனைத்திலும்‌ உட்புகுந்‌ 
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திருக்கின்றன, மதப்‌ பிணக்குகளுக்கும்‌ சண்டை சச்சரவு 
களுக்கும்‌ இத்தகைய கொள்கைகள்‌ தூண்டுதல்‌ செய்கின்‌ 
றன, பகுத்தறிவுடைய மக்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ சமய அனுஷ்‌ 
டானம்‌ ஆழ்ந்து வேர்‌ பிடியாதிருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ இத்‌ 
தகைய குறுகிய போதனைகளேயாம்‌. நாஸ்திகர்களுடைய 
பிரசாரங்களைத்‌ தகர்த்தெறிதற்கு இத்தகைய சமய வேற்று 
மைகள்‌ உதவா. உள்ளது ஒன்றே, அது பலவாகத்‌ தோன்‌ 
றிக்கொண்டிருக்கிறது. உன்னை உயர்த்துபவனும்‌ நீயே, 
காழ்த்துபவனும்‌ நீயே என அத்வைத வேதாந்தம்‌ புகட்டு 
கிறது. சமயப்‌ பிணக்குகள்‌ அகற்றுதற்கும்‌, நாஸ்திகப்‌ 
பொல்லாங்கைப்‌ போக்குதற்கும்‌ அத்வைத வேதாந்தம்‌ என்‌ 
னும்‌ பிரம்மாஸ்திரம்‌ ஒன்றே உற்ற கருவியாம்‌. நீக்கமற 
எங்கும்‌ நிறைந்திருப்பது சத்‌ சித்‌ ஆனந்தம்‌, உயிர்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ சத்‌ சித்‌ ஆனந்த சொரூபமாய்‌ இருக்கின்றன. 
தன்‌ உள்ளும்‌ புறத்திலும்‌ ஒவ்வொரு ஜீவனும்‌ இதை உணர்‌ 
கின்ற அளவு மேல்‌ நிலைக்கு வருகின்றான்‌. அறிவுத்துறை 
யிலே விரைவில்‌ விரிவடைந்து வருகின்ற நவீன உலகுக்கு 
இச்செய்தி ஒன்றே உய்தற்கு உற்ற துணையாகும்‌, 


8. ஈசன்‌ எங்கும்‌ நிறைந்துள்ளான்‌ 


பொருளாகக்‌ கண்டபொரு ளெவைக்கும்முதற்‌ 
பொருளாகிப்‌ போத மாகித்‌ 

தெருளாகிக்‌ கருதும்‌அன்பர்‌ மிடிதீரப்‌ 
பருகவந்த செழுந்தே னாகி 

அருளானோர்க்‌ ககம்புறமென்‌ றுன்னாத 
பூரணஆ அனந்த மாகி 

இருள் தீர விளங்குபொரு ளியாதந்தப்‌ 
பொருளினையாம்‌ இறைஞ்சி நிற்பாம்‌. 


_ தாயுமானவர்‌ 


நாம்‌ எவ்வளவுதான்‌ தடுக்க முயன்றாலும்‌ நமது வாழ்க்‌ 
கையில்‌ பெரும்பகுதி தீமை நிறைந்ததாயிருக்கிறது,என்பது 
வெளிப்படை, மேலும்‌ நம்மால்‌ சமாளிக்க முடிவதைவிட 
மிகைப்பட்ட தீமையே இவ்வுலகில்‌ இருக்கிறது எனலாம்‌. 
இவ்வுலகைத்‌ திருத்தியமைக்க சமுதாயம்‌ காலமெல்லாம்‌ 
முயன்று வந்திருக்கிறது, ஆயினும்‌ உலகின்‌ நிலைமை பழைய 
படியே இருந்து வருகிறது. கேடுகளுக்குப்‌ பரிகாரங்களைக்‌ 
கண்டுபிடித்து வருகிறோம்‌. மற்று புதிய நுண்ணிய கேடுகள்‌ 
தென்பட்டுக்கொண்டே யிருக்கின்றன. இனி, மதங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ தெய்வம்‌ ஒன்று உண்டு என்று புகட்டுகின்றன. 
கேடுகளைக்‌ களைதற்கு தெய்வத்தைச்‌ சார்ந்திருப்பதுதான்‌ 
உபாயம்‌என்று மதங்கள்‌ மொழிகின்றன. உலகப்‌ பற்றுடை 
யார்‌ புகட்டுகின்ற போதனை இதினின்று மாறுபட்டது, உல 
கத்தில்‌ அகப்படுகிற இன்பங்களையெல்லாம்‌ அகப்படுமளவு 
அனுபவிப்பதே உசிதம்‌ என்கின்றனர்‌ அன்னவர்‌. அப்படிச்‌ 
செய்தால்‌ இன்னும்‌ தீமைதான்‌ அதிகரிக்கும்‌ என்று எல்லா 
சமயங்களும்‌ எச்சரிக்கை செய்கின்றன. இவ்வுலகத்தைக்‌ 
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காட்டிலும்‌ உயர்ந்த நிலையொன்று உண்டு என்று சமயங்‌ 
கள்‌ யாவும்‌ உறுதி கூறுகின்றன. பஞ்சேந்திரியங்கள்‌ மூலம்‌ 
நுகரப்படுவதும்‌ வெறும்‌ மண்ணுலகைச்‌ சார்ந்ததுமாகிய 
வாழ்வுக்குமேல்‌ ஒன்றுமில்லை என்று எண்ணலாகாது. மனி 
தனுக்குச்‌ சொந்தமாயுள்ள பெருவாழ்வின்‌ எல்லைப்புறத்தை 
இந்திரிய வாழ்வு ஏதோ சிறிது மேற்பூசலாக எட்டிப்‌ பார்க்‌ 
கிறது. சிறிதேனும்‌ கேடு இல்லாத அகண்டாகாரப்‌ பெரு 
வாழ்வு இந்திரிய நுகர்ச்சிக்கு அப்பால்‌ உளது, இந்த 
அதீத நிலையைத்தான்‌ தெய்வம்‌ என்றும்‌, கடவுள்‌ என்றும்‌, 
அல்லா என்றும்‌, ஜெஹோவா என்றும்‌, பரம்பொருள்‌ என்‌ 
றும்‌, பிரம்மம்‌ என்றும்‌ சமயங்கள்‌ வெவ்வேறு பெயரிட்டு 
அழைக்கின்றன. 

தீங்குகளை அகற்றுதற்கு மதங்கள்‌ புகட்டுகின்ற உபா 
யம்‌ அழிவுக்கு ஏதுவான ஒரு கோட்பாட்டில்‌ வந்து முடிவது 
போன்று தென்படுகிறது. பிழைத்திருந்தால்தானே 
பிழைகளைச்‌ செய்யமுடியும்‌, வாழ்வையே ஒழித்துவிட்‌ 
டால்‌ அத்துடன்‌ தீங்குகளும்‌ அகன்றுபோம்‌. மேற்போக்‌ 
காக ஆராய்கின்‌ றவர்க்கு இதுதான்‌ மதங்களின்‌ போதனை 
எனத்‌ தோன்றும்‌. பழைய கதை ஒன்றை இக்கோட்பாடு 
ஞாபகப்படுத்துகிறது. பாட்டியின்‌ தலைமீது ஈ ஒன்று 
உட்கார்க்தது, காவலுக்கு நியமிக்கப்பெற்ற பேரன்‌ உலக்‌ 
கையால்‌ ஓங்கி ஈயை அடித்தான்‌. தலை கிதறிப்‌ பாட்டி 
மாண்‌ டுபோனாள்‌. தீமையை ஒழிப்பதற்கு வாழ்வைப்‌ 
பாழாக்குவது பாட்டியைக்‌ கொல்லுதற்கு ஒப்பானது, வாழ்‌ 
வில்‌ கேடுகள்‌ பல இருக்கின்றன. உலகில்‌ கீமைகள்‌ பல 
இருக்கின்றன. இவ்வுலக வாழ்வில்‌ சிறிது அனுபவம்‌ 
பெற்றுள்ளவர்களுக்கு இவ்வண்மை நன்கு புலனாகும்‌, தீமை 


யைக்‌ களைய முயலுகிற மனிதன்‌ தனது வாழ்வையே 
குலைத்துவிடலாகாது. 
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பின்பு மதங்கள்‌ யாவும்‌ இக்‌ கேட்டினுக்குப்‌ பகரும்‌ 
பரிகாரம்‌ யாது? இந்த மாயப்பிரபஞ்சத்‌ தில்‌ ஒன்றுமில்லை. 
இதற்கு அப்பால்‌ உள்ள பரமபதத்தில்தான்‌ பெருவாழ்வு 
உளது. இப்படிப்‌ புகட்டுவதில்தான்‌ சங்கடம்‌ ஏற்படு 
கிறது. இவ்வுலக வாழ்க்கையை அழித்து ஒடுக்குவதுதான்‌ 
இக்கோட்பாட்டின்படி பரிகாரமாகத்‌ தோன்றுகிறது. 
இப்படிச்‌ செய்வதைப்‌ பரிகாரம்‌ என்று பகர்வது எங்‌ 
ஙனம்‌? இவ்வுலக வாழ்க்கையை நிராகரிப்பதைத்‌ தவிர 
வேறு வழியில்லையா? இதற்குத்‌ தக்க விடையை வேதாந்தம்‌ 
கூறுகிறது. சமயங்கள்‌ யாவும்‌ சாற்றுகின்ற கூற்றில்‌ குற்ற 
மொன்‌ றுமில்லை; அதை முறையாக அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌, பெரும்பாலும்‌ மதக்கோட்பாட்டை 
மக்கள்‌ தவறுதலாக அர்த்தம்‌ பண்ணிக்கொள்கின்றனர்‌: 
அப்படித்‌ தப்பு அர்த்தம்‌ பண்ணுதற்கு அது இடம்‌ தரு 
கிறது. மதக்கோட்பாட்டை உள்ளபடி அறிய விரும்பும்‌ 
சாதகன்‌ ஒருவனிடத்து அன்பும்‌ அறிவும்‌ ஒருங்கே அமை 
யப்பெற்றிருக்கவேண்டும்‌, அன்பின்‌ வலிவு மிகப்‌ பெரியது. 
அருள்‌ சுரப்பதற்கு அன்பே முதல்‌ காரணமாகிறது. ஒரு 
மனிதனுக்கு அறிவு இல்லை; ஆனால்‌ அன்பு இருக்கிறது 
என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌, மற்றொரு மனிதனுக்கு 
அறிவு இருக்கிறது; ஆனால்‌ சிறிதேனும்‌ அன்பு இல்லை. 
இவ்‌ இருவருள்‌ யார்‌ சிறந்தவன்‌ என்னும்‌ கேள்வி எழலாம்‌. 
என்றைக்கும்‌ அறிவைவிட மிக்கது அன்பு. அன்பு உடைய 
வனுக்கு வாழ்வு நல்வாழ்வாக வடிவெடுக்கும்‌; வாழ்வில்‌ 
முன்னேற்றமடைவதும்‌ அவனுக்குச்‌ சாத்தியம்‌. அறிவு 
படைத்திருப்பதற்கு இடையில்‌ நெஞ்சில்‌ உள்ளன்பு என்‌ 
னும்‌ ஈரமில்லாதவனது வாழ்க்கை உலர்ந்துபட்டுப்போம்‌. 
பின்பு வெறும்‌ அன்புமட்டும்‌ படைத்திருப்பவன்‌ பல்‌ தீங்கு 
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கஞக்கு ஆளாவான்‌. அன்பு அறிவு ஆகிய இரண்டையும்‌ 
ஒருங்கே படைத்திருப்பவனே நன்மகன்‌ ஆகின்றான்‌. கூரிய 
அறிவும்‌ ஆழ்ந்த தூய அன்பும்‌ தேவை, பறவைக்கு இரண்டு 
சிறகுகள்‌ இருப்பதுபோன்று மனிதன்‌ ஒருவனுக்குப்‌ பேரறி 
வும்‌ பேரன்பும்‌ இருப்பனவாகுக. 


மெய்யை அடைதற்குப்‌ பொய்யைப்‌ புறக்கணித்தே ஆக 
வேண்டும்‌. ஈலத்தைப்‌ பெறுதற்குத்‌ தீமையைக்‌ களைந்தே 
ஆகவேண்டும்‌. நித்திய வாழ்வைப்‌ பெறுதற்கு மரணத்தை 
வென்றே ஆகவேண்டும்‌. இவ்வுலக வாழ்வு பொய்யானது, 
இதில்‌ தீமையுண்டு, இதில்‌ மரணமுண்டு, ஆகையால்‌ 
இதைத்‌ துறந்திடுக என்று சமயங்கள்‌ சாட்டுகின்றன. 
ஆனால்‌ வேதாந்தமோ இவ்வுலகைப்‌ பரழ்‌ என்று பகர்ந்து 
குறை கூறுகிறதில்லை. துறவு என்பதற்கு உண்மையான 
விளக்கம்‌ வேதாந்தத்தில்தான்‌ கிடைக்கிறது; வேறு எங்கும்‌ 
கிடைப்பதில்லை, உலகத்தினிடத்து இப்பொழுது நாம்‌ 
கொண்டுள்ள எண்ணத்தையும்‌ இணக்கத்தையம்‌ உயர்ந்த 
பாங்குடையவைகளாக மாற்றிக்கொள்ளுதல்‌ தியாகம்‌. 
உலகத்தின்‌ சொரூபத்தை உள்ளபடி அறிந்துகொள்ளுதல்‌ 
தியாகம்‌. 

உ எனும்‌ ud ன எள்‌ Ta | 
ஈசாவாஸ்யமிதம்‌ ஸர்வம்‌ யத்கிஞ்ச ஜகத்யாம்‌ ஜகத்‌ 
ஐகதீதில்‌ மாறியமைவது எதுவாயினும்‌ அது ஈசன்‌ மயமாக்‌ 

கப்படவேண்டும்‌, என்பது உபநிஷத்‌ வாக்கியம்‌, 
துன்பம்நிறைந்த காட்சிகளைக்காணாது மறைந்து இருந்து 
கொள்வது; தெய்வ சம்பத்து வாய்ந்தவைகளாக, எல்லாம்‌ 
இனியவைகளாகவே இருக்கின்றன என்று கண்மூடித்‌ 
கனமாக கம்பி வாழ்ந்து பழகுவது என்பதல்ல இதன்‌ 
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கருத்து. யாவும்‌ ஈசனுடைய பல்வேறு தோற்றங்கள்‌ என்‌ 
னும்‌ உண்மையை அறிந்துகொள்ள நாம்‌ கடமைப்பட்டி 
ருக்கிறோம்‌, நமது மனநிலைக்கு ஏற்ப உலகம்‌ நமக்குத்‌ 
தென்படுகிறது, மனதை நாம்‌ துறப்போமானால்‌ உலகத்தை 
யும்‌ நாம்‌ துறந்தவர்‌ ஆகிறோம்‌, பிறகு எஞ்சியிருப்பது 
யாது? ஈசன்‌. மனதைத்‌ துறத்தல்‌ என்பதன்‌ பொருள்‌ இது 
வேயாம்‌, குடும்பத்தில்‌ இருப்பவர்களும்‌ இக்‌ கோட்‌ 
பாட்டை அனுஷ்டிக்கலாம்‌. குடும்பி ஒருவனுக்கு மனைவி 
இருக்கிறாள்‌. மனைவி மக்களைத்‌ துறந்திருக என்பது கோட்‌ 
பாடு, ஆதலால்‌ அவளை அவன்‌ தன்னிடத்திருந்து விரட்டி 
ஓட்டுவது ஞான சாதனமாகாது, அவளை அவன்‌ தெய்வ 
சொரூபமாகப்‌ பார்த்துப்‌ பழகவேண்டும்‌, மனைவி என்று 
கருதிய மனதை மாற்றியமைத்தல்‌ ஆத்ம சாதனமாகிறது. 
மனைவி என்று எண்ணிய மனதைக்‌ துறந்துவிட்டு, அவள்‌ 
தெய்வத்தின்‌ குழந்தை; ஆதலால்‌ அவள்‌ தெய்வ சொரூபம்‌ 
என்னும்‌ மேலான மனப்பான்மையை வளர்ப்பது ஆத்ம 
சாதனம்‌. பெற்றெடுத்த மக்க&ரக்‌ கவனியாது விட்டொழிப்‌ 
பது முறையன்று. பெற்றெடுத்த பிள்ளைகளைப்‌ படைத்த 
வன்‌ பார்த்துக்கொள்வான்‌ என்று அவர்களை வீட்டினின்‌ று 
வெளியே விரட்டியோட்டும்‌ பாதகர்களும்‌ பாரினுள்‌ இருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அப்படிச்‌ செய்யலாகாது. விபரீத புத்தியின்‌ 
பயன்‌ அது. ஆத்மசாதனம்‌ என்று அதை அழைக்கலாகாது. 
மைந்தரை தெய்வ சொருபங்களாகக்‌ கருதி அவர்களுக்குப்‌ 
பணிவிடை செய்தல்‌ வேண்டும்‌, நமக்குப்‌ புலனாகும்‌ அனைத்‌ 
கிடத்தும்‌ இத்தகைய பான்மையை உண்டுபண்ணுவது அவ 
சியம்‌. வாழ்விலும்‌ சாவிலும்‌, இன்ப்த்திலும்‌ துன்பத்திலும்‌ 
ஈசனது சான்னித்தியமே கிறைந்திருக்கிறது, உலகனைத்‌ 
தும்‌ ஈசனது சொருபம்‌, மனப்பான்மையை மாற்றிக்கொள்‌ 
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பவர்க்குப்‌ பார்க்குமிடமெங்கும்‌ பரமனது சொரூபமே தென்‌ 
படும்‌, வேதாந்தம்‌ புகட்டுவது இதுவே. நீ கற்பித்துக்‌ 
கொண்ட இன்பமும்‌ துன்பமும்‌ நிறைந்த ஜகத்தைத்‌ 
துடைத்கிடுக; அரைகுறை அனுபவத்தைக்கொண்டு அதை 
நீ அமைத்திருக்கிறாய்‌; முறையாக நீ விசாரித்துப்‌ பார்க்க 
வில்லை, தளர்வற்ற மனப்பான்மைக்கு ஏற்ற பிரபஞ்சத்தை 
நீ பாவனை பண்ணிக்கொண்டிருக்கிறாய்‌. அதை விட்‌ 
டொழித்திடுக. இதுகாறும்‌ நாம்‌ எண்ணி வந்துள்ள வைய 
கம்‌, இதுகாறும்‌ நாம்‌ பற்றிப்பிடித்து வந்துள்ள வையகம்‌ 
நமது அற்ப மனதின்‌ கற்பனையேயாம்‌. கற்பித உலகை 
அகற்றிடுக. நாம்‌ கண்டு வரும்‌ உலகம்‌ நமது கற்பிதத்தில்‌ 
அன்றி இல்லை என்பதை விவேகத்தால்‌ அறிந்துகொள்க, 
நமது உலக வாழ்க்கை கனவு போன்றது. இத்தனை ஆண்டு 
களாக நாம்‌ பெற்றுவந்த உலக அனுபவங்கள்‌ யாவும்‌ இப்‌ 
பொழுது கனவுக்கு ஒப்பாயுள்ளன அல்லவா? மாயை 
என்பது இதுவே. உண்மையில்‌ இருப்பது ஈசன்‌. குழ்ந்தை 
யாகவும்‌ மனைவியாகவும்‌ கணவனாகவும்‌ இருப்பவன்‌ அவனே. 
நல்லதாகவோ கெட்டதாகவோ கென்படுபவன்‌ அவன்‌. 
பாபியாகவும்‌ பாபியினுடைய பாபச்‌ செயலாகவும்‌ இருப்ப 
வன்‌ அவன்‌. ஜீவிதமாகவும்‌ மரணமாகவும்‌ இருப்பவன்‌ 
அவன்‌ 


என்ன துணிச்சலான சொல்‌ இது! ஆம்‌, இது துணிச்ச 
லான சொல்லே. இதைத்தான்‌ வேதாந்தம்‌ பறையறை 
கின்றது, புகட்டுகின்றது, நிலைகாட்டுகின்றது. இக்கோட்‌ 
பாட்டை அடிப்படையாகக்கொண்டே ஏனைய போதனைகள்‌ 
யாவும்‌ உருவெடுக்கின்றன. 


வாழ்க்கையிலுள்ள விபத்துகளையும்‌ கொடுமைகளையும்‌ 
மீளுதற்கு உற்ற உபாயம்‌ இதுவே. எதன்‌ மீதும்‌ ஆசை 
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வைக்காதே. மனிதனைத்‌ துன்புறுத்துவது யாது? மனிதன்‌ 
அடையும்‌ எல்லாத்‌ துன்பங்களுக்கும்‌ ஆசையே அடிப்படைக்‌ 
காரணமாகும்‌. ஏதேனும்‌ ஒன்றைப்‌ பெற்றுகவேண்டுமென்‌ று 
மனிதன்‌ ஆசைப்படுகிறான்‌ ; விரும்பியபடி அது நிறைவேறுவ 
தில்ல; அதைக்குறித்து அவன்‌ துன்புறுகிறான்‌. ஆசை 
ில்லாதவனுக்கு அல்லல்‌ இல்லை. ஆசையற்ற நிலை என்‌ 
பதைத்‌ தப்பாகவே பலர்‌ அர்த்தம்‌ பண்ணிக்கொள்கின்‌ 
றனர்‌, அப்படி அர்த்தம்பண்ண அது இடம்‌ தருகிறது, 
சுவர்‌ ஒன்றுக்கு ஆசையில்லை; அது துக்கப்படுவதும்‌ கிடை 
யாது, அது உயிரற்றது. ஆத்ம வளர்ச்சி என்பது அதற்கு 
இல்லை. ஆனால்‌ உயிர்ப்‌ பிராணிகளுக்கோ இன்பத்திலும்‌ 
மேம்பாடு உண்டு, துன்பத்திலும்‌ மேம்பாடு உண்டு. உலகில்‌ 
தென்படுகிற கேடு வாழ்க்கைக்கு முற்றிலும்‌ அவசியமானது. 
தகாத செயல்களை நூற்றுக்கணக்கில்‌ மனிதன்‌ செய்திருக்‌ 
கிறுன்‌. அவைகளைச்‌ செய்யாது தவீர்த்திருந்தால்‌ நன்றா 
யிருந்திருக்கும்‌ என்று மனிதன்‌ எண்ணுகிறான்‌. ஆயினும்‌ 
அச்செயல்களினின்‌ று அவன்‌ கற்றுக்கொண்ட பாடம்‌ ஒப்‌ 
பற்றது. தகுந்த செயல்‌ தகாத செயல்‌, தகுந்த எண்ணம்‌ 
ககாத எண்ணம்‌ ஆகிய இவை யாவும்‌ ஒன்றுகூடி வாழ்வை 
பண்படுத்தி வருகின்றன. 


ஆசை பொல்லாதது என்பதை நாம்‌ அறிகிறோம்‌. பொல்‌ 
லாத ஆசையை ஒழித்தல்‌ என்பதன்‌ பொருள்‌ யாது? ஆசை 
யில்லாவிட்டால்‌ வாழ்வு எப்படி கடைபெறும்‌? ஆசையை 
அகற்றுதல்‌ மனிதனையே கொல்லுதற்கு ஒப்பாகும்‌. மனிதன்‌ 
அடைந்துள்ள முன்னேற்றம்‌ யாவும்‌ ஆசையின்‌ விளைவு. 
அப்படி இருந்தும்‌ ஆசை அகற்றப்படவேண்டும்‌ என்னும்‌ 
யெதி ஏற்பட்டிருக்கிறது. இது ஒரு முரண்பாடாகத்‌ 
தோன்றுகிறது. ஆயினும்‌ இதற்கேற்ற விடையொன்று 
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உண்டு, உலகில்‌ உள்ள பொருள்‌ எதையும்‌ மனிதன்‌ உடைத்‌ 
திருக்கலாகாது என்று எண்ணவேண்டாம்‌. தேவையான 
பொருள்கள்‌ மட்டுமல்ல, தேவைக்கு அதிகப்பட்ட பெருமித 
மான பொருள்களையும்‌ வைத்திருக்கலாம்‌. வேண்டியவாறு 
அவை யாவையும்‌ உடைத்திருக்கலாம்‌; ஆயினும்‌ அவைக 
ளைப்பற்றிய உண்மையை அறிந்திருப்பது அவசியமாகிறது. 
௭ எண ஐனிளான ஏா: கன Rg எ 
தேன த்யக்தேன புஞ்ஜீதா மா க்ருத: கஸ்ய ஸ்வித்‌ தனம்‌ 

இத்தகைய தியாகத்தால்‌ உன்னைப்‌ பேணிக்கொள்‌, யாரு 
டைய செல்வத்தையும்‌ இச்சிக்காதே. செல்வம்‌ யாருக்கும்‌ 
சொந்தமானதன்று, செல்வத்தை நான்‌ உடைத்திருக்‌ 
கிறேன்‌, அது எனக்குச்‌ சொந்தம்‌ என்னும்‌ உரிமை வேண்‌ 
டாம்‌. ஜீவர்களாகிய நமக்கு உரிமை பாராட்டுதற்கு யோக்‌ 
யதையில்லை. எல்லாம்‌ ஈசனுடைய உடைமை, எல்லாம்‌ 
அவன்‌ சொருபம்‌ என்பது ஆப்த வாக்கியம்‌, நாம்‌ அனுபவிக்‌ 
கும்‌ செல்வத்தின்‌ சொரூபமாக ஈசன்‌ இருக்கிறான்‌. நமது 
உள்ளத்தில்‌ உதிக்கும்‌ ஆசை வடிவினனாக ஈசன்‌ இருக்‌ 
கிறான்‌. ஆசையை நிறைவேற்றுதற்காக நாம்‌ வாங்கும்‌ வஸ்‌ 
துக்களிலும்‌ அவன்‌ நிறைந்துள்ளான்‌, நாம்‌ அணிந்துகொள் 
ரூம்‌ அழகிய ஆடைகளிலும்‌ ஆபரணங்களிலும்‌ அவன்‌ 
இருக்கிறான்‌. இங்ஙனம்‌ நமது எண்ணத்தை நாம்‌ அறவே 
மாற்றிக்கொள்ள வேண்டும்‌. எண்ணம்‌ மாறுதற்கு ஏற்பப்‌ 
புறவுலகின்‌ காட்சியும்‌ நமக்கு மாறியமைகிறது. நமது நட 
மாட்டத்திலே, நமது பேச்சிலே, நமது அமைப்பு அனைத்‌ 
திலுமே ஈசனது சான்னித்தியத்தை அங்கீகரித்தால்‌ உலகக்‌ 
காட்சியானது புதியதொரு பாங்கிலே பொலிவதைக்‌ காண்‌ 
போம்‌, இன்ப சொரூபமாகிய நமக்கு எந்நாளும்‌ துன்ப 
மில்லை என்பதை அப்பொழுது உணர்வோம்‌. 
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இமைப்‌ பொழுதும்‌ என்‌ நெஞ்சில்‌ நீங்காதான்‌ தாள்‌ 
வாழ்க என்னும்‌ கோட்பாடு எல்லா சமயங்களுக்கும்‌ ஒப்ப 
முடிந்தது, இதையே வேதாந்தம்‌ வற்புறுத்துகிறது. ஞானக்‌ 
கண்ணுடையார்‌ இவ்வுண்மையைக்‌ காண வல்லுகர்‌ ஆகின்‌ 
றனர்‌. எப்பொருளைக்‌ காணவேண்டுமென்று பல பிறவி 
களில்‌ மானுடன்‌ உலகிலெல்லாம்‌ தேடியலைந்து திரிக்‌ 
தானே அப்பொருள்‌ மிக அண்மையில்‌ அவன்‌ உள்ளத்தி 
லேயே இருக்கிறது. அக்ஞானத்தால்‌ அதை இழந்துவிட்ட 
தாக எண்ணிக்கொண்டு அவன்‌ எங்கெங்கேயோ தேடி 
யலைந்தான்‌. அதைக்குறித்து அவன்‌ கதறியமுது கண்ணீர்‌ 
சிந்தினான்‌ . உள்ளத்தினுள்‌ இருப்பதைப்‌ புறவுலகில்‌ அவன்‌ 
தேடித்‌ திரிந்தான்‌. புற உலகில்‌ தேடுவதை நிறுத்துவது 
மல்லாது சித்தமிசை குடிகொண்டிருக்கும்‌ தெய்வத்தைச 
சித்தத்தினுள்ளே உணர்வது முறை. 


பண்பாடு அடையாதார்‌ துறவு என்பதை மிகத்‌ தவறு 
கலாகப்‌ பொருள்படுத்துகின்றனர்‌. துறவி என்பவன்‌ ஒரு 
வேலையும்‌ செய்யலாகாது என்று அவர்கள்‌ நினைக்கின்றனர்‌. 
மண்ணாங்கட்டி போன்று அவன்‌ வெறுமனே உட்கார்ந்து 
கொண்டிருக்கவேண்டுமாம்‌, சிந்திப்பதும்‌ செயல்புரிவதும்‌ 
துறவியின்‌ துறைக்கு ஒவ்வா என்பது அவர்கள்‌ தீர்ப்பு. 
விதியின்‌ வசத்தில்‌ தன்னை ஒப்படைத்துவிட்டு, இயற்கை 
யில்‌ ஏது நிகழ்ந்தாலும்‌ அதற்கெல்லாம்‌ அமைதியாக ஆழித்‌ 
துரும்பு போன்று அடிமைப்பட்டிருப்பவன்‌ துறவி என்று 
அவர்கள்‌ நினைக்கின்றனர்‌. ஆனல்‌ துறவுக்கு லக்ஷணம்‌ 
அதுவன்று. துறவி தீவிரமாக வினையாற்றுகின்றான்‌. அற்ப 
ஆசைகளுக்கு அடிமைப்பட்டுள்ள மாந்தர்க்கு முறையாக 
வினையாற்றுவதைப்பற்றி என்ன விளங்கப்போகிறது ? சுய 
லப்‌ பற்று அற்று இருந்து, தனக்காகவென்று எதையும்‌ 
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இச்சிக்கா திருப்பவனே அரும்பணியா ற்ற வல்லவனுகிறான்‌. 
ஆசைக்கு அடிமைப்பட்டவனாகித்‌ தனது தேவைகளை நிறை 
வேற்ற விரும்புபவன்‌ விளையாற்ற வல்லவன்‌ ஆகான்‌. 
வினையாற்றி அதினின்று ஏதேனும்‌ ஒன்றைப்‌ பெற்றாக 
வேண்டும்‌ என்னும்‌ விருப்பு இல்லாதவனே நன்கு வினை 
யாற்ற வல்லவனாகிறான்‌. 


ஓவியத்‌ திறமையை விளக்கும்‌ அழகிய படம்‌ ஒன்று 
விற்பனைக்குக்‌ கடைக்கு வந்திருக்கிறது என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌, அதை விற்பவன்‌ அதற்கு எவ்வளவு பணம்‌ 
பண்ண முடியும்‌ என்பதிலேயே கண்ணும்‌ கருத்துமாயிருக்‌ 
கிறான்‌, மற்று, வாங்குவதிலும்‌ விற்பதிலும்‌ கருத்தைச்‌ 
செலுத்தாத வழிப்போக்கன்‌ ஒருவன்‌ ஒவீயத்தின்‌ சிறப்‌ 
பைய்‌ பார்த்து ரசித்துக்கொண்டிருக்கிறான்‌ என்றும்‌ வைத்‌ 
துக்கொள்வோம்‌. படத்தின்‌ பெருமை அவனுக்குத்தான்‌ 
விளங்குகிறது. இந்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌ மூமூதும்‌ ஒரு படம்‌. 
ஆசைகளை அகற்றியவர்களே இப்படத்தைப்‌ பார்த்து ரசிக்க 
முடியும்‌, வாங்குவதைப்ப ற்றியும்‌ விற்பதைப்பற்றியும்‌ உரிமை 
பாராட்டுவதைப்‌ பற்றியும்‌ ரசிகர்களுக்குக்‌ கவலையில்லை. 
பணம்‌ கடன்‌ கொடுப்பவன்‌, வாங்குபவன்‌, விற்பவன்‌ என்‌ 
னும்‌ எண்ணங்களெல்லாம்‌ அவர்களின்‌ உள்ளத்தினின்று 
அகன்றுபோகின்றன. உலகம்‌ என்னும்‌ அழகிய படம்தான்‌ 
எஞ்சி நிற்கின்றது. முன்னைப்‌ பொருள்‌ களுக்கெல்லாம்‌ முன்‌ 
னவனாகிய கடவுளே மஹாகவியாகிறான்‌. இப்பிரபஞ்சம்‌ 
என்னும்‌ கவிதையை அவன்‌ இயற்றுகிறான்‌. பண்‌, இசை, 
தாளம்‌ ஆகிய கவிதையலங்காரங்கள்‌ இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ 
கண்‌ பொலிகின்றன. அலகிலா ஆனந்த வடிவத்தில்‌ இது 
அமைந்துள்ளது. ஆசையை அகற்றியவனே இக்கவிதை 
யைக்‌ கண்டு ரசிக்க முடியும்‌. நிராசையில்‌ இிற்பவனுக்குப்‌ 
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பார்க்குமிடமெல்லாம்‌ பரம்பொருளின்‌ காட்சியே புலப்படு 
கிறது. புல்லிய பொருள்கள்‌ என்று பாவிக்கப்பட்டவைகள்‌ 
உண்மையில்‌ புண்ணியப்‌ பொருள்களாகப்‌ பொலிகின்றன. 
நமது கற்பனைக்‌ காட்சிக்குப்‌ பதிலாக மெய்ப்பொருள்‌ உள்‌ 
ளது உள்ளபடி ஒளிர்கிறது. அதைக்கண்டதும்‌, இதுகாறும்‌ 
நாம்‌ கதறியமுதிருந்ததைக்‌ குறித்துப்‌ புன்னகை பூப்போம்‌. 
அழுகைகள்‌ யாவும்‌ சிறார்‌ செயல்களாம்‌, பிரபஞ்சம்‌ 
என்னும்‌ படக்காட்சிக்கு நாம்‌ யாண்டும்‌ சாக்ஷியாயிருந்து 
வருவதே உண்மை. 


க்க கள்‌ இகல்‌ எள: | 

ad ன்‌ armas a aH ண at ll 

குர்வன்னேவேஹ கர்மாணி ஜிஜீவிஷேச்சதம்‌ ஸமா: 

ஏவம்‌ த்வயி நான்யதேதோஸ்தி ந கர்ம லிப்யதே ஈரே 
ஸத்‌ கர்மம்‌ செய்துகொண்டே ஒருவன்‌ நூறாண்டு வாழ்ந்‌ 
திருக்க விரும்பவேண்டும்‌. வாழ்வில்‌ விருப்பம்‌ வைத்துள்ள 
ஒருவனுக்குக்‌ கர்மத்தினின்று விளையும்‌ கேடுகளை அகற்று 
தற்கு இதைத்தவிர வேறு வழியில்லை. கர்மம்‌ மனிதனை மாசு 
படுத்தாது. 


ஆக, உனக்குகந்தவினையாற்று, என்கிறது வேதாந்தம்‌. 
அப்படி வினையாற்றுதற்கு முன்பு நாம்‌ நீத்துவிட வேண்டி 
யது ஒன்று உண்டு, நமக்கு நாம்‌ கற்பனையாகப்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்ட உலகத்த நீத்தல்‌ வேண்டும்‌. இக்கோட்‌ 
பாட்டை இன்னும்‌ நன்கு விளக்குவது அவசியமாகிறது. 
எல்லாவற்றையும்‌ ஈசகைக்‌ காண்பாயாக, ஈசனுக்குப்‌ பணி 
விடை செய்யும்‌ முறையில்‌ வினையாற்று. வேண்டுமானால்‌ 
நூறாண்டு வாழ்ந்திருக்க விரும்பு, இவ்வுலகுக்குரிய ஆசை 
களையும்‌ வைத்துக்கொள்‌, பின்பு இவை யாவையும்‌ ஈசன்‌ 
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மயமாக பாவித்துப்‌ போற்றிப்‌ பழகு. பிறர்க்குச்‌ சேவை 
புரிதற்காக நெடுங்காலம்‌ வாழ்ந்திருக்க வேண்டுமென்று 
ஆசைப்படு. வையகத்தில்‌ ஈல்வினையாற்றி இன்பநிலை 
யெய்திட இச்சை கொள்‌. இப்படிச்‌ செய்வதால்‌ நீ தீங்‌ 
குறுவதில்லை; கடைத்தேறி மேல்நிலைக்குப்‌ போவாய்‌, மேல்‌ 
நிலக்குப்போக இதைத்தவீர வேறு உபாயமில்லை. உண்‌ 
மையை அறிந்துகொள்ளாது, மனிதன்‌ மடத்தனமாகப்‌ 
பெருமித வாழ்வில்‌ ஈடுபடுவானாகில்‌ அவன்‌ குறியை இழந்த 
வனாகப்‌ படுகுழியில்‌ மூழ்கிப்போவான்‌. உண்மையை 
அறிந்துகொள்ளாத மற்றொருவித மனிதன்‌ இருக்கிறான்‌. 
இவ்வுலகம்‌ பொல்லாதது என்று அவன்‌ இதைச்‌ சபிக்‌ 
கிறான்‌; கானகத்துக்கு ஏகி அவன்‌ தன்‌ காயத்தை வாட்டு 
கிறான்‌. உடலைப்‌ பட்டினி போட்டுச்‌ சிறிது சிறிதாகத்‌ 
தற்கொலை செய்து கொள்கிறான்‌. உணர்ச்சிகள்‌ யாவும்‌ 
உலர்ந்துபோன பாலைவனம்‌ போன்று அவனுடைய உள்ளம்‌ 
காய்ந்துபோகிறது. அன்பற்ற, என்புதோல்‌ போர்த்த 
உடல்மட்டும்‌ மிச்சமிருக்கிறது, அம்மனிதனும்‌ நெறியினின்‌ று 
வழுவியவன்‌ ஆகின்றான்‌. இவ்‌ இருதரத்தாரையும்‌ குறித்து 
வேதாந்தம்‌ பகர்வதாவது: 
எரி எ௭ 8 ௮௫ எனி சானா; ! 
af 8 ரஷ 4 3 எனி எ: ॥ 
அஸுர்யா நாம தே லோகா அந்தேன தமஸாவ்ருதா: 
தாம்ஸ்தே ப்ரேத்யாபிகச்சந்தி யே கே சா த்மஹனோ ஜனா: 

இந்திரிய சுகங்களில்‌ உழல்பவரும்‌, தம்மைத்‌ தாமே உடற்று 
பவரும்‌ ஆகிய இருதரத்தாரும்‌ ஆத்மஹத்தி பண்ணுபவர்‌ 
ஆகின்றனர்‌. மரணத்தின்‌ வயப்பட்டு இவர்கள்‌ அஸுர 
இயல்புடன்‌ பிறக்கின்றனர்‌, இவ்‌ இருதரத்தாரும்‌ இரண்டு 
போக்கில்‌ சிறு தெறி சார்பவர்‌ ஆகின்றனர்‌. வேண்டிய 
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வாறு உண்டு, உடுத்துக்‌ களித்திருப்பது என்பது ஒரு 
தரத்தார்‌ செய்யும்‌ தீங்கு, குறியை அடைய இவர்களுக்கு 
இயலாது. 

பின்பு வேதாந்தம்‌ புகட்டுவது இவ்‌ இருதரச்‌ சிறு நெறி 
கள்‌ அல்ல. யாவற்றிலும்‌ ஈசனே நிறைந்துள்ளான்‌ என்‌ 
பதை அறிந்து அவனுக்கே அரும்பணியாற்று, என்கிறது 
வேதாந்தம்‌. வாழ்க்கையை அருள்‌ நிறைந்தது ஆக்கிக்‌ 
கொண்டு அல்லும்‌ பகலும்‌ ஆர்வத்துடன்‌ உழை. வாழ்வை 
இறைவனுக்குரிய பெருவாழ்வு ஆக்குவதே நம்‌ கடமை, நமது 
வாழ்வை அருள்நிறைந்த பெருவாழ்வாக ஆக்கித்தரவேண்டு 
மென்று ஈசனிடம்‌ வேண்டிக்கொள்வதே நமது பிரார்த்‌ 
தனையாகும்‌. அனைத்திலும்‌ ஈசனே வீற்றிருக்கிறான்‌ என்றால்‌ 
அவளைக்‌ காண இணி காம்‌ வேறு எங்கு செல்வது? நாம்‌ 
செய்யும்‌ ஒவ்வொரு செயலிலும்‌, நாம்‌ எண்ணும்‌ ஒவ்வொரு 
எண்ணத்திலும்‌, நாம்‌ கொள்ளும்‌ ஒவ்வொரு உணர்விலும்‌ 
அவன்‌ யாண்டும்‌ நிறைந்துள்ளான்‌. இங்ஙனம்‌ உண்மையை 
அறிந்து நாம்‌ வினையாற்றவேண்டும்‌, இதைத்‌ தவிர நமக்கு 
வேறு நெறி கிடையாது. இப்படிச்‌ செய்தால்‌ வினைப்பயன்‌ 
நம்மைப்‌ பந்தத்தில்‌ தளைக்கமாட்டாது. பொருந்தாத ஆசை 
களே தீமைகளுக்கும்‌ நாம்‌ படும்‌ துயரங்களுக்கும்‌ காரண 
மாயிருக்கின்றன. இந்த ஆசைகளையெல்லாம்‌ தெய்வப்‌ 
பெற்றியடையவைகளாக மாற்றியமைத்தால்‌ பின்பு தீங்கும்‌ 
அயரமும்‌ இல்லாது போகின்‌ றன. இவ்வுண்மையைக்கண்டு 
கொள்ளாதவர்களுக்குத்‌ துக்கத்துக்கு முடிவில்லை. அன்ன 
வரே அசர உலகில்‌ வசிப்பவர்‌ ஆகின்றனர்‌. தங்களிடத்தே 
எல்லைமருவா இன்பம்‌ நிறைந்திருக்கிறது என்பது 
பலருக்குத்‌ தெரியாது. தங்களை யாண்டும்‌ சூழ்ந்திருப்‌ 
பதும்‌ இன்பம்‌ என்பது அவர்களுக்கு விளங்குவதில்லை. 
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அவ்வுண்மையை அவர்கள்‌ இன்னும்‌ அறிந்து கொள்ள 
வில்லை. அசர உலகம்‌ என்பது யாது? அக்ஞானமே அசர 
உலகம்‌ என்கிறது வேதாந்தம்‌, 


மிகப்பெரிய ஆற்றங்கரையில்‌ அமர்ந்துகொண்டு நாம்‌ 
தாகத்தால்‌ தவித்து மாய்கிறோம்‌. அன்னக்‌ குவியல்‌ களுக்கு 
இடையில்‌ அமர்ந்து கொண்டு நாம்‌ பசியால்‌ நசிந்து மாய்‌ 
கிறோம்‌, அகண்டாகார ஆனந்தத்தினுள்‌ நாம்‌ அமர்ந்திருக்‌ 
கிறோம்‌. ஆயினும்‌ அது நமக்கு விளங்குவதில்லை. அதைத்‌ 
தவறுதலாக நாம்‌ பொருள்படுத்திவருகிறோம்‌. இந்த ஆனர்‌ 
தத்தை நமக்குத்‌ தேடித்தருவகாகச்‌ சொல்லிக்கொண்டு சம 
யங்கள்‌ முன்வருகின்றன. இப்பேரின்பத்தை அடைந்தாக 
வேண்டும்‌ என்னும்‌ நாட்டம்‌ எல்லார்‌ உள்ளத்திலும்‌ உறைக்‌ 
திருக்கிறது. ஜன சமூகங்கள்‌ யாவும்‌ இவ்‌ இன்பத்தையே 
தேடி வந்திருக்கின்றன. வேறுபடும்‌ மொழிகளில்‌ சமயங்‌ 
கள்‌ இதை விளக்கியிருக்கின்றன, அவைகளுக்கிடையீல்‌ 
மொழி வேற்றுமையிருந்திருக்கிறதே யொழிய கருத்து 
வேற்றுமை கிடையாது, ஒரே லட்சியத்தை வெவ்வேறு 
பாங்குகளில்‌ அவைகள்‌ வீளக்கிவருகின்றன.. இதை மனிதன்‌ 
தெரிந்துகொண்டால்‌ பிறகு சமய வேற்றுமைக்கு இடமில்லை. 


இக்கோட்பாட்டைப்‌ பற்றிய வேறு கேள்விகளும்‌ சில 
உள, எல்லாம்‌ ஈசன்‌ சொரூபம்‌ என்று பேசுவது சுலபம்‌. 
கடவுள்‌ இல்லாத இடமில்லை, அவர்‌ தூணிலும்‌ இருக்கிறார்‌, 
துரும்பிலும்‌ இருக்கிறார்‌. சிறு வயதிலிருந்து இப்படி யெல்‌ 
லாம்‌ கேட்டிருக்கிறோம்‌, இதை நடைமுறையில்‌ கொண்டு 
வரும்பொழுது கஷ்டங்கள்‌ பல உண்டாகின்றன, மாந்தர்‌ 
எல்லாரும்‌ கடவுள்‌ சொருபம்‌ என்று எண்ணிக்கொண்டு 
ஒருவர்‌ வீதியில்‌ நடக்கிறார்‌. வலிவு படைத்த மற்றொருவன்‌ 
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வந்து அவர்மீது ஒரு மோது மோதுகிறான்‌. கடவுள்‌ எண்‌ 
ணம்‌ உடையவர்‌ திருகிக்கொண்டு கீழே விழுகிறார்‌. உடனே 
கோபம்‌ தலையெடுக்கிறது; ரத்தம்‌ சுரந்து தலைக்கு ஏறு 
கிறது. புடைப்பதற்குக்‌ கையைத்‌ தூக்கிக்கொண்டு மேலே 
எழுந்திருக்கிறார்‌. பைத்தியம்‌ பிடித்தவன்‌ போன்று நடந்து 
கொள்ளுகிறார்‌. எல்லாம்‌ ஈசன்‌ சொரூபம்‌ என்னும்‌ எண்ணம்‌ 
ப றந்தோடிப்போயிற்று. ஈசனுக்குப்‌ பதிலாகப்‌ பிசாசின்‌ 
காட்சி தென்படுகிறது. நடைமுறையில்‌ நிகழ்வது இதுவே. 
எல்லாம்‌ ஈசன்‌ மயம்‌ என்னும்‌ பாடத்தை எல்லாச்‌ சமயக்‌ 
களும்‌ புகட்டுகின்றன. அதை அனுஷ்டிப்பதுதான்‌ சிரம 
சாத்தியம்‌, கலைமான்‌ ஒன்றைப்‌ பற்றிய கதையொன்று 
இருக்கிறது. தன்‌ வலிய கொம்புகளைப்‌ பற்றியும்‌ உறுதி 
யான உறுப்புகளைப்‌ பற்றியும்‌ தன்‌ குட்டியினிடம்‌ அது அடிக்‌ 
கடி பெருமை பாராட்டிக்கொண்டிருந்தது. ஆனால்‌ நாய்‌ 
ஒன்று குலைத்ததும்‌ அது நெடுந்தூரத்துக்கு ஓட்டம்‌ பிடித்‌ 
தது. வலிவுபடைத்த அந்த மான்‌ எதற்காக நெஞ்சு வெடிக்க 
ஓடவேண்டுமென்று மான்குட்டி கேட்டது. நாய்‌ குலைப்‌ 
பதைக்‌ கேட்டதும்‌ தன்‌ வலிவெல்லாம்‌ மாயமாய்‌ மறைந்து 
போயிற்று என்று கலைமான்‌ விடை வீடுத்தது. ஈமது நிலை 
யும்‌ அத்தகையதே. நம்மைப்பற்றி மிக மிகப்‌ பெரிய எண்‌ 
ணங்களை நாம்‌ எண்ணிக்கொள்கிறோம்‌. சோதனை, ஆசை 
ஆகிய நாய்கள்‌ வந்து தாக்கும்பொழுது அந்தக்‌ கதையில்‌ 
வந்த மான்போன்று நாம்‌ நடந்து கொள்கிறோம்‌. இதுதான்‌ 
நமது நிலைமையென்றால்‌ பின்பு வேதாந்த வீசாரத்தால்‌ 
மக்கு ஆவதென்ன 2 ஆம்‌, வேதாந்த விசாரத்தில்‌ பயன்‌ 
உண்டு, பல தடவை தோல்வியடைந்த பிறகு நமது முயற்சி 
யில்‌ நாம்‌ வெற்றியடைகின்றோம்‌. இந்த மேலாம்‌ பண்பு 
ஒரு நாளில்‌ வந்து வாய்ப்பதல்ல. 
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என ள ot சா: சின்‌ எானி ஈடான. ’ 
ஆத்மா வா அரே த்ரஷ்டவ்ய: ச்ரோதவ்யோ 
மந்தவ்யோ நிதித்யாஸிதவ்ய: 

ஆத்மஞான விஷயத்கில்‌ மூன்று படித்தரங்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. சிரவணம்‌, மனனம்‌, நிதித்யாஸனம்‌ என்று அம்‌ 
மூன்றும்‌ முறையே அழைக்கப்படுகின்றன. கேட்டல்‌, நினைத்‌ 
தல்‌, தெளிதல்‌ என அவை பொருள்படுகின்றன. மேலே 
தென்படுகிற வானத்தை யாரும்‌ பார்க்க முடியும்‌, நிலத்தில்‌ 
நகர்ந்து போகிற புழுவும்‌ வானத்தைப்‌ பார்க்கமுடியும்‌. 
ஆனால்‌ அதன்‌ தொலைவுக்கு முடிவில்லை என்பது எல்லார்க்‌ 
கும்‌ விளங்காது, வாழ்க்கையில்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ள லட்சிய 
மும்‌ அத்தகையது, நமது லட்சியத்தை அடைய நமக்கு 
இயலாவிட்டாலும்‌ அதன்‌ பொருட்டு நாம்‌ உழைத்தே ஆக 
வேண்டும்‌. நமது லட்சியம்‌ அல்லது குறிக்கோளை மிகமிக 
உயர்ந்ததாக்குவதும்‌ அவசியம்‌, ஆனால்‌ மக்களில்‌ பெரும்‌ 
பாலர்க்கு வாழ்க்கையில்‌ ஒரு லட்சியமும்‌ இல்லாதிருப்பதே 
தெளர்ப்பாக்கியமாகும்‌. வாழ்வு என்னும்‌ அந்தகாரத்தி 
னுள்‌ அவர்கள்‌ அலைமோ திக்‌ கொண்டிருக்கின்றனர்‌. ஏதே 
னும்‌ ஒரு லட்சியத்துக்காக உழைக்கின்றவர்களும்‌ இடை 
மிடையே ஏதாவது தவறுதல்கள்‌ செய்கின்றனர்‌ என்பது 
சமை. அனால்‌ வாழ்க்கையில்‌ ஒரு லட்சியமும்‌ இல்லாத 
க்‌ எண்ணிறந்த தவறுதல்களைச்‌ செய்து வருகின்‌ 
றனர்‌. எனவே ஒவ்வொருவர்க்கும்‌ வாழ்க்கையில்‌ உயர்ந்த 
குறிக்கோள்‌ ஒன்று இருப்பது அவசியம்‌, இக்த மேலாம்‌ 
த்‌ கிரும்பத்‌ திரும்பக்‌ கேட்டுக்கொண்டே 
பபர்‌ அமித்‌ உள்ளத்திலும்‌ அச 
மயமாக ப்ப த்ர ந்‌ ம்‌ அத்ரி பதனகள்‌! 
யமைவது அவசியம்‌. உள்ளத்தின்‌ நிறைவி 
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னின்று உரைகள்‌ உதிக்கவேண்டும்‌ என்பது கோட்பாடு. 
அது மட்டும்‌ போதாது, உள்ளத்தின்‌ நிறைவினின்றே 
உடல்‌ உழைப்பதும்‌ அவசியமாகிறது. 


வாழ்க்கையில்‌ நாம்‌ மேல்‌ கோக்கிச்‌ செல்லுதற்கு நமக்கு 
வேகம்‌ கொடுப்பது எண்ணம்‌. நமது உள்ளத்தில்‌ உயர்ந்த 
எண்ணங்கள்‌ நிறைந்திருப்பது அவசியம்‌, அவ்‌ உயர்ந்த 
எண்ணங்களையே நாள்தோறும்‌ கேட்கவேண்டும்‌. பலகாலும்‌ 
அந்த உயர்ந்த எண்ணங்களையே எண்ணிக்கொண்டிருக்க 
வேண்டும்‌. இடையில்‌ உண்டாகும்‌ தோல்விகளைப்‌ பற்றிக்‌ 
கவலையுறலாகாது. தோல்விகள்‌ உண்டாவதும்‌ இயல்பே. 
தோல்விகள்‌ தம்‌ போக்கில்‌ வாழ்வை அலங்கரிக்கின்றன, 
தோல்வியை அறியாத வாழ்வு சுவையற்ற வாழ்வாகும்‌, 
போராட்டங்கள்‌ நிறையப்பெறாக வாழ்வை வாழ்வென 
லாகாது. அதில்‌ கவிதைரஸம்‌ ஒன்றுமில்லாது சப்பையா 
பருக்கும்‌, போராட்டங்களைப்பற்றியும்‌ தவறுதல்களைப்பற்றி 
யும்‌ கவலைப்படவேண்டாம்‌. பசு ஒன்று ஓருகாளும்‌ பொய்‌ 
சொல்லுவதில்லை; ஆனால்‌ அது ஆயுள்‌ முழுதும்‌ பசுவாகவே 
இருக்கிறது, மனிதனுடைய நிலைக்கு வர அதற்கு இயலாது. 
குனது லட்சியத்‌ துக்காகப்‌ பலதடவை முயன்று முயன்று முன்‌ 
னேற்றமடைவது மனிதனது தனிச்‌ சிறப்பு ஆகும்‌. யாவையும்‌ 
ஈசன்‌ சொருபமாகக்‌ காண்பது மனிதனுடைய லட்சியமாகும்‌, 
எல்லாவற்றையும்‌ ஈசன்‌ சொருபமாகக்‌ காண அவனுக்கு 
இயலாவிட்டால்‌ அவனுக்கு வீருப்பமான ஏதேனும்‌ ஒன்றை 
ஈசன்‌ சொரூபமாக அவன்‌ பார்த்துப்‌ பழகட்டும்‌, அதில்‌ 
வெற்றியடைந்த பிறகு மற்றொன்றை எடுத்துக்கொண்டு 
அதையும்‌ தெய்வமயமாகக்கண்டு தெளிவு அடையட்டும்‌. இம்‌ 
முயற்சியில்‌ விரிவடைந்து அனைத்தையும்‌ ஈசன்‌ மயமாகக்‌ 
காணும்‌ பரிபக்குவம்‌ ஒரு காலத்தில்‌ வந்தமையும்‌. இதற்‌ 
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கெல்லாம்‌ மனிதனுக்கு ஏற்பட்ட அற்ப ஆயளிலே அவகாசம்‌ 
எங்கே என்ற ஐயம்‌ எழக்கூடும்‌, ஆனால்‌ தேகத்துக்கு 
இருப்பதுபோன்று ஆத்மாவுக்கு அழிவு கிடையாது. பல 
பிறவிகளில்‌ அது பூரண நிலைக்கு வந்து சேருவது திண்ணம்‌. 


TNE எாள்‌ எனி TE ளோ STIS JA | 
௭ ஏணி ன எண்‌ ATR என்‌ ॥ 
அனேஜதேகம்‌ மனஸோ ஐவீயோ 
நைநத்‌ தேவா ஆப்னுவன்‌ பூர்வமர்ஷத்‌ 
தத்‌ தாவதோ5ன்யாநத்யேதி 
திஷ்டத்‌ தஸ்மின்னபோ மாதரிச்வா ததாதி 


ங்‌ எண்‌ qa ஸ்‌ ணீர்‌ | 

என AAR ௭௩ 5 என்றான aaa: || 
ததேஜதி தன்னைஜதி தத்‌ தூரே தத்வதந்திகே 
ததந்தரஸ்ய ஸர்வஸ்ய தத்‌ உ ஸர்வஸ்யாஸ்ய பாஹ்யத: 


a எனின்‌ ஊன்‌ | 

YAYAY எண்‌ என்‌ எ ரன? ப 
யஸ்து ஸர்வாணி பூதான்யாத்மன்யேவானுபச்யதி 
ஸர்வபூதேஷு சாத்மானம்‌ ததோ ௩ விஜுகுப்ஸதே 


பரமாத்மன்‌ ஒருவனே மெய்ப்பொருள்‌. அவன்‌ அசை 
வற்று இருக்கிறான்‌. மனதின்‌ வேகத்தைவிட அதிக வேகம்‌ 
அவனுக்கு உண்டு. ஆதலால்‌ அவன்‌ இந்திரியங்களுக்கு 
எட்டுகிறதில்ல்‌. எண்ணத்தில்‌ அவன்‌ டிடி படுவ கில்லை. 
அவனுடைய அசைவால்‌ அனைத்தும்‌ அசைகின்றன. அனைத்‌ 
துக்கும்‌ இருப்பிடம்‌ அவனே. அசைபவனும்‌ அவன்‌: அசையா 
தவனும்‌ அவன்‌, அருகில்‌ இருப்பவனும்‌ அவன்‌; தொலை 
வில்‌ இருப்பவனும்‌ அவன்‌. அனைத்திலும்‌ அந்தர்யாமியாய்‌ 
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இருப்பவனும்‌ அவனே, அனைத்தையும்‌ ஊடுருவி அனைத்‌ 
துக்கும்‌ அப்பால்‌ அதீதப்பொருளாய்‌ இருப்பவனும்‌ அவனே. 
உயிர்கள்‌ அனைத்திலும்‌ அந்த ஆத்மாவைக்‌ காண்பவன்‌, 
அந்த ஆத்மாவிலே உயிர்கள்‌ அனைத்தும்‌ அடங்கப்பெற்றி 
ருப்பதைக்‌ காண்பவன்‌ எதையும்‌ வெறுப்பதுமில்லை, விலக்‌ 
குவதுமில்லை. உயிர்கள்‌ அனைத்தையும்‌, அண்டங்கள்‌ 
அனைத்தையும்‌ இந்த ஆத்மனில்‌ அடங்கியிருப்பதாகக்‌ காண்‌ 
பவன்‌ குறியை அடைந்தவன்‌ ஆகிறான்‌. யாண்டும்‌ இருப்‌ 
பவன்‌ பரமாதீமன்‌ ஒருவனே என்று அறிபவனுக்கு மோஹமு 
மில்லை, சோகமுமில்லை, 

நித்தியமாய்‌ இருப்பது ஒன்றே என்பது வேதாந்தத்‌ 
கின்‌ மற்றொரு மேலாம்‌ கோட்பாடு ஆகிறது. குன்பங்கள்‌ 
அனை த்துக்கும்‌ அக்ஞானமே காரணம்‌ என்பதை வேதாந்தம்‌ 
விளக்கிக்காட்டுகிறது. அக்ஞானம்‌ என்றால்‌ என்ன என்னும்‌ 
கேள்வி அடுத்தபடியாக எழுகிறது, பிரபஞ்சம்‌ பலபொருள்‌ 
களால்‌ ஆக்கப்பெற்றது என்று கருதுவது அக்ஞானம்‌. ஒரு 
மனிதனிலிருந்து இன்னொரு மனிதன்‌ வேறுபட்டவன்‌ என்று 
கருதுவது அக்ஞானம்‌, ஒரு ஜனசமூகம்‌ மற்றொரு ஜனசமூகத்‌ 
திலிருந்து வேறுபட்டது என்று கினைப்பது அக்ஞானம்‌. பூமி 
யீனின்‌ று சந்திரன்‌ வேறானது என்று எண்ணுவது அக்ஞா 
னம்‌, அணுவானது ஒன்றினின்று மற்றொன்று மாறுபட்டது 
என்று முடிவுகட்டுவது அக்ஞானம்‌, ஒன்றுக்கொன்று அன்னி 
யமானது என்ற கொள்கையினின்று துக்கம்‌ உருவெடுக்‌ 
கிறது. வாஸ்தவத்தில்‌ இத்தகைய வேற்றுமை இல்லையென்‌ 
கிறது வேதாந்தம்‌, மேற்பார்வைக்குப்‌ பொருள்கள்‌ ஒன்றோ 
டொன்று முரண்படுபவைபோன்று தென்படுகின்றன. உண்‌ 
மையில்‌ உள்ளது ஒன்றே, இவையாவுக்கும்‌ அடிப்படை 
யாக ஏகத்துவம்‌ உண்டு, உள்ளூற ஆராயுங்கால்‌ மனி 
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தனை மனிதனோடு இணைக்கும்‌ அடிப்படை ஏகத்துவம்‌ 
உணரப்படும்‌, ஒரு சமுதாயத்தை மற்றொன்றோடு இணைப்‌ 
பதும்‌ அந்த அடிப்படை ஏகத்துவமேயாம்‌. உயர்ந்தவர்‌ 
தாழ்ந்தவர்‌, பணக்காரர்‌ ஏழை, தேவர்‌ நரர்‌, மக்கள்‌ விலங்கு 
கள்‌ ஆகிய இவை யாவையும்‌ இணைப்பது அந்த அடிப்படை 
யான ஒற்றுமை நிலையாம்‌, இன்னும்‌ ஆழ்ந்து ஆராய்ந்து 
பார்த்தால்‌ அந்த ஒருபொருளே இத்தனையுமாய்‌ இலங்கு 
கிறது என்பது வெளியாகும்‌. இவ்வுண்மையை அனுபூதி 
யில்‌ அறிகின்றவனுக்குப்‌ பிறகு மயக்கம்‌ கிடையாது, மற்று 
அவனை மயக்குவது யாது? ஒவ்வொரு வஸ்துவின்‌ அடிப்‌ 
படை உண்மை, அடிப்படை ரகசியம்‌ அவனுக்குத்‌ தெரியும்‌. 
துயருறுதல்‌ என்பதும்‌ பிறகு அவனுக்குக்‌ கிடையாது. 
பின்பு அவனுக்கு ஆசை வருவது உண்டா? அதுவு 
மில்லை. பிரபஞ்சமாகத்‌ தென்படும்‌ அனைத்தும்‌ ஈசனாகிய 
ஒரு பொருளின்‌ தோற்றங்களே என்பைத அவன்‌ 
அறிந்தவனாகிறான்‌. அவ்‌ ஈசன்‌ அகண்ட சத்‌ கித்‌ ஆனந்தம்‌ 
என்பதையும்‌ அந்த ஞானி அறிந்துகொள்கிறான்‌. பிணியும்‌ 
மரணமும்‌, துக்கமும்‌ அசாந்தியும்‌ சச்கிதானந்தத்‌ தின்‌கண்‌ 
இல்லை. இருப்பது பூரண ஏகத்துவம்‌, பூரண ஆனந்தம்‌, 
பின்பு யாருக்காக வருந்துவது 2 மெய்ப்பொருளின்‌ கண்‌ 
மரணமும்‌ இல்லை. துக்கமும்‌ இல்லை. யாவுமாயிருப்பது 
அந்தப்‌ பூரணப்பொருள்‌. அதைத்தவிர வேறு ஒன்றும்‌ 
அங்கீகரிக்கப்படாமையினால்‌ அது தூயது என்னும்‌ தெளிவு 
உண்டாகிறது. அதற்கு வடிவம்‌ கிடையாது. தேகம்‌ என்‌ 
பது அதற்கில்லை. அது நிர்மலமானது. அது சித்சொருபம்‌. 
மஹா கவியென்று அப்பொருனைப்‌ பகரலாம்‌. அது தன்னில்‌ 
தானாயிருக்கிறது. ஜீவர்களுக்கு அவரவர்க்கு ஏற்ற பரிசை 
அது வழங்குகிறது, தோன்றியுள்ள இவ்வுலகை மெய்ப்‌ 
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பொருள்‌ என்று கருதி இதையே போற்றுபவர்‌ அக்ஞான 
இருளில்‌ உழல்கின்றனர்‌. இவ்வுலகைத்‌ தவிர வேறு 
ஒன்றையும்‌ நாடாது இதிலே திருப்தியடைந்திருப்பவர்‌ 
இன்னும்‌ பெரிய அக்ஞான இருளில்‌ உழல்கின்்‌ றனர்‌. ஆனால்‌ 
இயற்கையாகிய இவ்வுலகின்‌ மர்மத்தை உள்ளபடி அறி 
கின்றவன்‌ இயற்கையின்‌ துணைகொண்டு இயற்கையைக்‌ 
கடந்து அப்பால்‌ உள்ள பெரிய பொருளை அடைகிறான்‌. 
மரணமில்லாப்‌ பெருவாழ்வும்‌ பேரானந்தமும்‌ அவனுக்குச்‌ 
சொந்தம்‌, 
RUA TAT எனன நண | 
வ்‌ ரள Ue ஸூ ப 
ஹிரண்மயேன பாத்ரேண 
ஸத்யஸ்யாபிஹிதம்‌ முகம்‌ 
தத்‌ த்வம்‌ பூஜன்னபாவ்ருணு 
ஸத்யதர்மாய த்ருஷ்டயே 
ஞாயிறே, பொன்மயமான பாத்திரத்தால்‌ உனது 
உண்மை வடிவத்தை நீ மறைத்து வைத்திருக்கிறாய்‌. உள்ள 
படி உன்னை நான்‌ தரிசித்தல்‌ பொருட்டு இத்திரையைச்‌ 
சற்று நீக்குவாயாக. உன்‌ உள்ளிருக்கும்‌ மெய்ப்பொருளை 
நான்‌ உணர்கிறேன்‌. உனக்குக்‌ கதிர்கள்‌ எப்படி வந்தன, 
பெருமைதான்‌ எப்படி வந்தது என்பதை உணர்கிறேன்‌. 
உனக்கு ஒளிகொடுக்கும்‌ மெய்ப்பொருளை நான்‌ காண்‌ 
கிறேன்‌. உன்னிடத்துள்ள மெய்ப்பொருளே என்னிடத்தும்‌ 
இருக்கிறது. நான்‌ என்பதற்கு இலக்காயிருப்பது அம்‌ 
மெய்ப்பொருளே.” 


த்த 


9. அபரோக்ஷ அனுபூதி 


ஏசற்ற அந்நிலையே எந்தைபரி பூரணமாய்‌ 

மாசற்ற ஆனந்த வாரி வழங்கிடுமே 

ஊசற்‌ சுழல்போல்‌ உலகநெறி வாதனையாம்‌ 
பாசத்துட்‌ சொல்லாதே பல்காலும்‌ பாழ்நெஞ்சே. 


_ தாயுமானவர்‌ 


உலகினுடைய உற்பத்தியை அறிதற்கு மனிதன்‌ 
முதலில்‌ புறவுலகை ஆரரய்நீது பார்த்தான்‌. அதனிடத்‌ 
திருந்து தக்க விடை பெறமுடியவில்லை. பிறகு அவன்‌ அக 
வூலகத்தை ஆராய்ந்தான்‌. அதாவது அந்தர்முகமாக மன 
தைத்‌ திருப்பி முலப்பொருளைத்‌ தேடிப்பார்த்தான்‌. அத்‌ 
தகைய விசாரணையை வேறு ஒரு பாங்கில்‌ பகரலாம்‌, மனித 
னுடைய அதயாத்கிக அமைப்பு யாது, என்பது கேள்வி. 
மனிதனை உயிர்‌ வாழ்ந்திருக்கவும்‌ நடமாடவும்‌ செய்வது 
யாது? மனிதன்‌ செத்துப்‌ பிணமாகும்பொமுது அவனை 
இயக்கிய வஸ்து என்னவாயிற்று? இயற்கை அல்லது பிர 
பஞ்சத்தை ஆராய்ந்து பார்த்தவர்கள்‌ இதற்குத்‌ தக்க 
விடை. கண்டுபிடிக்கவில்லை. இப்பிரபஞ்சத்தை ஆளுகிற 
தெய்வம்‌ ஒன்று இருக்கிறதென்று உத்தேசமாக அவர்கள்‌ 
ஏதோ உணர்ந்தார்கள்‌. அந்த தெய்வத்தை மனிதனேடு 
ஒப்பிட்டே அவர்கள்‌ உணரலாயினர்‌. மனிதனைவிட அத்‌ 
தெய்வம்‌ பன்மடங்கு வல்லமை வாய்ந்தது எனினும்‌ தனது 
கோக்கங்களிலும்‌ செயல்களிலும்‌ அது பெரிதும்‌ மனிதனை யே 
ஒத்திருந்தது, மனிகனிடத்திருப்பது போன்று விருப்பும்‌ 
வெறுப்பும்‌ கொண்டுள்ள தெய்வம்‌ ஒன்று முடிவான மெய்ப்‌ 
பொருள்‌ ஆகமுடியாது, அதைச்‌ சிலாகித்துப்‌ பேசுங்‌ 
கால்‌ மெய்ப்பொருளின்‌ ஒரு சிறு தோற்றமென்று அதைப்‌ 
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பகரலாம்‌. மக்கள்‌ கூட்டத்தையே நாம்‌ சிறப்பாகக்‌ குறிப்‌ 
ட்டு உலகு என்று கூறுகிறோம்‌. மானுட அறிவுக்கு எட்டு 
கிற ஒரு பொருளைத்தான்‌ தெய்வமென்று நாம்‌ சாட்டுகிறோம்‌. 
மனிதனிடத்து உள்ள இயல்புகளை யெல்லாம்‌ அத்தெய்‌ 
வத்திடத்தும்‌ நாம்‌ காண்கிறோம்‌. 

தத்துவ விசாரம்‌ செய்யவும்‌ மதக்கோட்பாடுகளை உண 
ரவும்‌ பசு ஒன்றுக்கு சாத்தியமாகிறது என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. பசுவுக்கு முதன்மை கொடுக்கும்‌ உலகையே 
அது காணும்‌, உலகத்தைப்பற்றிய கேள்விகளுக்குப்‌ பசுவை 
முகாமையாக வைத்துக்கொண்டே அது விடை சொல்லும்‌. 
மானுடர்‌ விளக்குகின்ற தெய்வத்தை அது அறிந்துகொள்‌ 
ளாது, பசுவின்‌ பாங்கிலே பன்மடங்கு மேலோங்கியிருக்கும்‌ 
தெய்வத்தையே அது விளக்கிக்‌ காட்டும்‌. இனி, பூனை ஒன்‌ 
றுக்குத்‌ தத்துவ ஞானம்‌ உதிக்கிறது என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌, பூனையை நடு நாயகமாக வைத்துக்கொண்டு 
பிரபஞ்சத்தை யெல்லாம்‌ அது பொருள்‌ படுத்தும்‌, உலகத்‌ 
தைப்பற்றிய பலப்பல கேள்விகளுக்குப்‌ பூனையின்‌ பண்புக்கு 
ஒத்தபடி அது விடைகள்‌ கண்டுபிடிக்கும்‌. பேராற்றல்‌ 
படைத்துள்ள பூனைத்தெய்வம்‌ இப்பிரபஞ்சத்தை ஆண்டு 
வருகிறது என்று அது பகரும்‌, இதினின்று ஒரு விஷயம்‌ 
வெளியாகிறது, அதாவது இப்பிரபஞ்சத்தைப்பற்றி நாம்‌ 
ஏதோ ஏகதேசந்தான்‌ தெரிந்திருக்கிறோம்‌, நமது ஆராய்ச்‌ 
சிக்கு எட்டாத பகுதி ஏராளமாயிருக்கிறது. வாழ்க்கைக்‌ 
குரிய கேள்விகளுக்கு நாம்‌ கண்டுள்ள விடைகளும்‌ முடிவான 
வைகளன்று. தான்‌ கண்டுபிடித்திருப்பது தன்‌ வாழ்க்கை 
யைப்பற்றிய முடிவான விடையென்று மனிதன்‌ எண்ணிக்‌ 
கொள்கிறான்‌. அப்படி எண்ணுவது ஒருவித ஆணவத்தின்‌ 
விளைவு. தன்னுடைய அறிவுக்கு எல்லாம்‌ எட்டியிருப்பதாக 
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அவன்‌ தற்பெருமை கொள்கிறான்‌. தன்‌ அறிவுக்கு எட்டு 
கிறது எதுவோ அதுதான்‌ ஜகத்தைப்பற்றிய முழு உண்மை, 
அதுவே முடிவான உண்மை என்று எண்ணிச்கொள்வது 
தத்துவ தர்சனமாகாது, தனிப்பட்ட ஹோதாவில்‌ மனிதன்‌ 
கொண்டுள்ள கருத்து என்றுதான்‌ அதைப்‌ பொருள்படுத்த 
வேண்டும்‌. ஐம்பொறிகள்‌ வாயிலாக அறிவுக்கு எட்டுவதை 
ஐகத்து அல்லது உலகம்‌ என்கிறோம்‌. பின்பு ஆராவது 
பொறியொன்று அமையப்பெறுமானால்‌ அதற்கு ஏற்றபடி 
ஐகத்தின்‌ காட்சி நமக்கு மாறியமையும்‌. காந்த உணர்வு 
என்னும்‌ பொறியொன்று ஈமக்கு அமையுமானால்‌ உடனே 
உலகின்‌ காட்சி நமக்கும்‌ புதிய உருவம்‌ எடுப்ப தாகும்‌. இப்‌ 
பொழுது நம்மால்‌ கண்டதிய முடியாத கணக்க ற்ற விசைகள்‌ 
வேலை செய்துகொண்டிருப்பது ஈம்‌ காட்சிக்கு வரும்‌, அவ்‌ 
விசைகள்‌ கோடிக்கணக்கில்‌ பெருகியிருப்பதும்‌ நம்‌ காட்‌ 
சிக்கு எட்டக்கூடும்‌, நாம்‌ படைத்துள்ள இந்திரியங்களின்‌ 
திறமையோ ஓர்‌ அளவையில்‌ அடங்கியது. இந்த அற்ப 
இந்திரியங்களின்‌ வாயிலாக அண்டங்கள்‌ யாவையும்‌ அளந்‌ 
தறிய நாம்‌ முயன்று வருகிறோம்‌. நமது சிற்றறிவுக்கு எட்டி 
யதும்‌, ஆதலால்‌ எல்லையில்‌ அடங்கியதும்‌ ஆகிய ஓர்‌ அண்‌ 
டத்துக்கு அதிபதியாக ஒரு தெய்வத்தை நியமித்து வைத்‌ 
துக்கொள்கிறோம்‌. பின்பு அகண்ட வஸ்துவாகிய பூரணத்‌ 
துக்கு இது விளக்கமாக முடியாது. ஆனால்‌ அரைகுறை 
யான வீளக்கத்தைக்கொண்டு மனிதன்‌ திருப்தியடைக்‌ 
திருக்க முடியாது, ஏனென்றால்‌ அவனிடத்துப்‌ பகுத்தறிவு 
இருக்கிறது, அகிலாண்டத்துக்கும்‌ அடிப்படையாயுள்ள 
தத்துவ வீளக்கத்தை அவன்‌ பெற்றாக வேண்டும்‌. தேவர்‌ 
“ஹூம்‌ நராகளும்‌ மற்ற எல்லா உயிர்களும்‌ அடங்கப்பெற்‌ 
முள்ள பிரபஞ்சத்தின்‌ உட்பொருளை உய்த்துணர்வது 
அவசியமாகிறது, அண்டங்கள்‌ அனைத்திலும்‌ நிகழ்கின்ற 
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நிகழ்ச்சிகளுக்குப்‌ பொருத்தமான விளக்கம்‌ பெற்ற பின்பே 
சாந்தியுண்டாகும்‌. 

பிரபஞ்சத்தில்‌ எப்பகுதியை நாம்‌ ஆராய்ச்சிக்குரிய 
பொருளாக எடுத்துக்கொண்டாலும்‌ அது மெய்ப்பொருள்‌ 
ஆராய்ச்சியாக வடிவெடுத்தல்‌ வேண்டும்‌. பஞ்சேந்திரி 
யங்கள்‌ வாயிலாக நுகரப்படுகிற பொருளாக அது இருக்க 
லாம்‌, அல்லது பஞ்சேந்திரியங்களுக்கு அப்பாற்பட்டதாக 
இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ ஆராய்ச்சி மட்டும்‌ அப்பொருளுக்கு 
அடிப்படையாயிருக்கிற மெய்ப்பொருளை விளக்கக்கூடிய 
தாச அமைவது அவசியம்‌. கண்டறியப்படுவது மெய்ப்‌ 
பொருளுக்கு உரிய தத்துவமாயிருக்குங்கால்‌ அது கீழ்த்தரத்‌ 
தில்‌ உள்ள உயிர்களுக்கும்‌ பொருந்தும்‌, மேல்‌ நிலைகளுக்குச்‌ 
சென்றுள்ள உயிர்களுக்கும்‌ பொருந்தும்‌. அப்பொழுதுதான்‌ 
இயற்கையின்‌ மர்மம்‌ அல்லது உட்பொருளை நாம்‌ அறிந்தவர்‌ 
ஆகின்றோம்‌. ஒருவேளை சுவானுபூகியில்‌ அவ்வண்மையை 
அறிந்துகொள்ள முடியாமலிருக்கலாம்‌. ஆயினும்‌ அது யுக 
திக்கு முற்றிலும்‌ பொருத்தமானதாயீருந்தால்‌ நமது ஐயங்க 
ளெல்லாம்‌ பெரிதும்‌ அகன்றுபோம்‌, ஏனென்றால்‌ இருக்கின்ற 
பொருள்கள்‌ யாவும்‌, உயிர்கள்‌ யாவும்‌ ஒரே ஆதாரத்தில்‌ 
தங்கியிருக்கின்றன என்னும்‌ யுக்தி மனிதனுக்குப்‌ பேரு 
வகையை ஊட்டும்‌, பின்பு இந்த அடிப்படையான ஆதாரத்‌ 
தைத்‌ தெரிந்துகொள்ளுதற்கு நாம்‌ பஞ்சேந்திரியங்கள்‌ 
வாயிலாக அறியும்‌ உலகம்‌ போதாது. ஏனென்றால்‌ மெய்ப்‌ 
பொருளை உள்ளபடி அறிந்துகொள்ளுதற்கு ஆன வாய்ப்பு 
இவைகளிடத்தில்‌ இல்லை. 

தத்துவதர்சனம்‌ பெறுதற்கு ஒரே உபாயந்தான்‌ இருக்‌ 
கிறது, ஆழ்ந்து அந்தர்முகமாகச்‌ செல்லவேண்டும்‌. கணித 
சாஸ்திரத்தில்‌ ஒரு கோட்பாட்டை எடுத்துக்கொண்டு இக்‌ 
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கொள்கையை நன்கு விளக்கலாம்‌, வட்டம்‌ ஒன்றுக்கு நடுப்‌ 
புள்ளி ஒன்று இருக்கிறது, அந்த நடுப்புள்ளியிலேதான்‌ 
ஆரங்கள்‌ எல்லாம்‌ சந்திக்கின்றன. நடுப்புள்ளியினின்று 
எட்டிப்போகுமளவு வேறுபாடும்‌ உயர்வு தாழ்வும்‌ அதிகரிக்‌ 
கின்றன. நடுப்புள்ளிக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ வரவர வேற்றுமை 
குறைகிறது, ஒற்றுமை அதிகரிக்கிறது. நடுப்புள்ளியில்‌ 
ஆரங்கள்‌ எல்லாம்‌ ஒன்று சேர்கின்றன, நமக்குத்‌ தென்‌ 
படும்‌ வெளியுலகத்தில்‌ ஈடுப்புள்ளியைக்‌ காணமுடியாது. 
ஜகத்தின்கண்‌ உள்ளயாவும்‌ சந்திப்பதற்கான ஒற்றுமையை 
வெளியுலகில்‌ ஒருபொழுதும்‌ பெற இயலாது. பிரபஞ்சத்தில்‌ 
உள்ள எண்ணிறந்த அமைப்புகளில்‌ ஏதேனும்‌ ஒரு 
பகுதியைத்தான்‌ வெளியுலகம்‌ என்று இயம்பலாம்‌, 
புறவுலகமாக இந்திரியங்களுக்குக்‌ கட்புலனாகாத அகவுல 
கம்‌ அல்லது மனோமய உலகம்‌ இருக்கிறது. அதனிலும்‌ 
துண்ணியதாக சீலம்‌ அல்லது நல்லொழுக்கத்தின்‌ விளை 
வாகத்‌ தோன்றும்‌ உலகம்‌ இருக்கிறது. பின்பு விக்‌ 
நோனமய உலகம்‌ என்பது ஒன்று உண்டு, இங்ஙனம்‌ வெவ்‌ 
வேறு படித்தரங்களில்‌ வெவ்வேறு உலகங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. இவைகளுள்‌ ஏதேனும்‌ ஒரு படித்தரத்தில்‌ உள்ள 
உலகை மட்டும்‌ ஆராய்ச்சிக்கு எடுத்துக்கொண்டு அதன்‌ 
மூலமாக ஐகத்‌ முமுதுக்கும்‌ விளக்கம்‌ கண்டுபிடிக்க முயலு 
கல்‌ முடியாத காரியமாகும்‌. எல்லாவிதமான உலகங்களுக் 
கும்‌ பொதுநிலையை முதலில்‌ தெரிந்துகொள்ளுதல்‌ அவசியம்‌. 
எங்கிருந்து புறப்பட்டால்‌ விரும்பிய எல்லா உலகங்களுக்‌ 
கும்‌ போக இயலுமோ அது பொது கிலையாகிறது, வெவ்‌ 
வேறு வித உலகங்களில்‌ உண்டாகும்‌ அனுபவங்களை யெல்‌ 
லாம்‌ சீர்தூக்கிப்‌ பார்ப்பதற்கு அந்தப்‌ பொதுநிலை பயன்படு 
கிறது. அனுபவங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ எதைப்‌ பொதுநிலை 
யாய எடுத்துக்கொள்ளுதல்‌ என்ற கேள்வி பிறந்தது. நமது 
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உள்ளம்‌ என்னும்‌ சித்‌ சபையே அப்‌ பொது நிலையாகும்‌, 
முன்னைய முனிவர்கள்‌ உள்ளம்‌ என்னும்‌ சித்‌ சபைக்குள்‌ 
ஆழ்ந்து பிரவேசித்தனர்‌. அண்டங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ 
பொதுவாயுள்ள நடுநிலையை இந்த கித்சபையீன்கண்‌ காண 
லாம்‌. அதனிடத்திருந்து எந்த உலகுக்கு வேண்டுமானாலும்‌ 
போக்குவரவு வைத்துக்கொள்ளலாம்‌. அண்டங்கள்‌ அனைத்‌ 
துக்கும்‌ தோற்றம்‌, இருப்பு, ஒடுக்கம்‌ ஆகியவைகளை இந்த 
சித்சபையின்கண்‌ காணலாம்‌. இனி, இவ்வுலகை யார்‌ 
படைத்தது என்னும்‌ கேள்வி தத்துவத்துக்குப்‌ பொருத்த 
மானதன்று. இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தை யாரோ ஒருவர்‌ படைத்‌ 
தள்ளார்‌ என்று தத்துவ வீசாரத்துக்குச்‌ சம்பந்தமில்லா து 
முடிவுகட்டுவதில்‌ பொருள்‌ ஒன்றுமில்லை. சிறுபிள்ளை சமைக்‌ 
கும்‌ மணல்‌ சோற்றுக்கு அது சமனாகும்‌. 

இக்கோட்பாட்டைக்‌ கபோபநிஷதமானது உருவகப்‌ 
படுத்தி இயம்புகிறது. அதாவது பண்டு ஒரு காலத்தில்‌ 
கெளதமர்‌ என்ற ரிஷி ஒருவர்‌ இருந்தார்‌, அவர்‌ செல்வம்‌ 
மிகப்‌ படைத்தவர்‌. விசுவஜித்‌ யச்ஞம்‌ என்னும்‌ செயற்கரிய 
வேள்வி ஒன்றைச்‌ செய்து முடிக்க அவர்‌ விரும்பினார்‌. தம்‌ 
மிடத்திருந்த பொருள்களை யெல்லாம்‌ பிறர்க்கெடுத்து 
வழங்குவது அதன்‌ முதல்‌ கடமையாகும்‌, ஆனால்‌ அப்‌ 
படிச்‌ செய்வதற்கு அந்த ரிஷிக்கு மனம்‌ வரவில்லை. பெரிய 
யாகம்‌ செய்து முடித்ததாகப்‌ பேரும்‌ புகழும்‌ தமக்கு வர 
வேண்டுமென்று ஆசைப்பட்டார்‌. தமக்குப்‌ பயன்படும்‌ 
நல்ல பொருள்களையெல்லாம்‌ அவர்‌ பிறர்க்கு எடுத்து 
வழங்கவில்லை. வயது வந்த பசுக்கள்‌, வற்றிப்போன பசுக்‌ 
கள்‌, மலடான பசுக்கள்‌, குருடான பசுக்கள்‌, கொண்டிப்‌ 
பசுக்கள்‌ ஆகியவைகளை அவர்‌ தாராளமாகத்‌ தானம்‌ பண்‌ 
ணினார்‌. நசிகேதன்‌ என்ற புதல்வன்‌ ஒருவன்‌ இம்‌ முனி 
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வர்க்கு இருந்தான்‌. தந்‌ைத செய்தது சரியல்லவென்று 
அவன்‌ உணர்ந்தான்‌. விசுவஜித்‌ யாகத்துக்கு வேண்டிய 
நிபந்தனையை அவர்‌ நிறைவேற்றவில்லை, பிதாவிடம்‌ என்ன 
பகர்வது என்று அவனுக்குப்‌ புரியவில்லை, ஏனென்றால்‌ 
தாயும்‌ தந்தையும்‌ தெய்வத்துக்கு ஒப்பானவர்கள்‌, எனவே 
தந்தையிடம்‌ மைந்தன்‌ பணிவுடன்‌ அணுகினான்‌. பயபக்தி 
யுடன்‌ அவன்‌ பகர்வானாயினன்‌: “அப்பா, என்னை யாருக்கு 
தானமாகக்‌ கொடுக்கப்‌ போகின்றீர்கள்‌? உங்களிடமுள்ள 
அனைத்தையும்‌ கொடுத்து உதவுவதுதானே யாகத்தின்‌ 
கோட்பாடு!” 'கெள தம முனிவர்க்கு இக்கேள்வி பிடிக்கவில்லை. 
மைந்தன்மீது அவருக்குப்‌ பற்றுதல்‌ அதிகம்‌. புதல்வனே 
அதே கேள்வியை இரண்டாந்தடவையும்‌ மூன்றாந்தடவை 
யும்‌ கேட்டான்‌, கோபித்துக்கொண்ட கெளதமர்‌, “உன்னை 
யமனுக்குப்‌ பிடித்துக்கொடுக்கிறேன்‌ '' என்றார்‌. தந்தை 
சொல்லை நிறைவேற்றுதற்கு மகன்‌ யமலோகத்துக்குப்‌ 
புறப்பட்டுப்போனான்‌ , மாண்டுபோனவர்களுள்‌ முதலானவன்‌ 
யமன்‌. தென்புலத்தார்க்கு அவன்‌ தலைவன்‌ ஆனான்‌. அவ 
னுடைய பெயருக்கு ஏற்ப அவன்‌ நெறிபிறழாத நேர்மை 
யுடையவன்‌. மாண்டுபோனவர்கள்‌ யமலோகத்தில்‌ சென்று 
நெடிது வாழ்ந்து வருகின்றனர்‌ என்பது ஐதிகம்‌. நசிகேதன்‌ 
அங்கு சென்றபொழுது யமதர்மராஜா வீட்டில்‌ இல்லை. 
வெளியில்‌ சென்‌ றிருந்தவனுடைய வருகைக்காக ரிஷிபுத்தி 
ரன்‌ மூன்று நாள்‌ காத்திருந்தான்‌. மூன்றாம்‌ நாள்‌ ஈமனும்‌ 
வீடு வந்து சேர்ந்தான்‌, 


“சான்றோய்‌, நீ அன்ன ஆகாரம்‌ இன்றி மூன்று நாள்‌ 
இங்குக்‌ காத்திருந்தாய்‌. மரியாதைக்குரிய விருந்தினன்‌ 
நீ ஆவாய்‌. உன்னை வணங்குகின்றேன்‌. விப்பிர வாலிபா, 
உன்‌ அருளால்‌ எனக்கு நலம்‌ உண்டாகுக, நீ வந்திருந்த 
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வேளையில்‌ நான்‌ வீட்டைவிட்டு வெளியே போயிருந்ததைக்‌ 
குறித்து வருந்துகிறேன்‌. அக்குறையை நீக்குதற்கேற்ற 
ஈடுகளையும்‌ செய்துவைக்கிறேன்‌. மூன்று நாள்‌ எனக்காக ந 
காத்திருந்தாய்‌, ஆதலால்‌ என்னிடமிருந்து ஏதேனும்‌ 
மூன்று வரங்களை நீ பெற்றுக்கொள்வாயாக,”” என்று யமன்‌ 
இயம்பினான்‌. அதற்கு இளைஞனும்‌ இங்ஙனம்‌ விண்ணப்‌ 
பித்தான்‌: “ என்மீது என்‌ தந்‌ைத கொண்டுள்ள கோபம்‌ 
தணிந்து உன்னால்‌ திருப்பி அனுப்பப்பெறும்‌ என்னை அவர்‌ 
பிரீதியடன்‌ வரவேற்பாராக, இதுவே நான்‌ வேண்டும்‌ 
முதல்‌ வரம்‌,” அதை முழுமனதுடன்‌ யமன்‌ கொடுத்தருளி 
ன்‌, சுவர்க்கீத்துக்கு மனிதனை எடுத்துச்‌ செல்லவல்ல 
யாகம்‌ ஒன்றைக்‌ குறித்து ஈகிகேதன்‌ இரண்டாவது வரம்‌ 
கேட்டான்‌. இங்கு நாம்‌ கவனிப்பதற்குரிய விஷயம்‌ ஒன்று 
இருக்கிறது, வேதங்களிலுள்ள சம்ஹிதை என்னும்‌ பகு 
தியை ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ சுவர்க்கத்துக்குப்‌ போகின்ற 
விஷயந்தான்‌ அதில்‌ செறிந்து கிடக்கின்றது, சுவர்க்கத்துக்‌ 
குச்‌ செல்கின்றவனுக்கு சரீரம்‌ பிரகாசமுடையதாய்‌ மாறு 
கிறது. அப்படிச்‌ செல்லுகின்றவன்‌ தன்‌ முன்னோர்களுடன்‌ 
ஆங்கு வாழ்கின்றான்‌, இன்னும்‌ பலப்பல புதிய கருத்து 
களும்‌ சுவர்க்கத்தைக்‌ குறித்தவைகளாக வந்து வாய்த்தன. 
ஆனால்‌ அவை யாவையும்‌ துருவி ஆராய்ந்தவர்க்கு அவ்வளவு 
திருப்திகரமாக அவைகள்‌ தோன்றவில்லை. சுவர்க்கத்தினும்‌ 
மேலான நிலை ஒன்றை மனிதன்‌ பெறவேண்டியது அவசிய 
மாயிற்று, இவ்வுலக வாழ்க்கையினின்று எவ்விதத்திலா 
வது வேறுபட்டதாக அவ்வுலக வாழ்க்கை அவர்களுக்குத்‌ 
தோன்றவில்லை. இம்மண்ணுலகில்‌ உடலுறுதியும்‌, நிறைந்த 
செல்வமும்‌ படைத்துள்ள மனிதன்‌ ஒருவன்‌ அனுபவிக்கும்‌ 
இன்பத்துக்கு ஒப்பானது சுவர்க்கம்‌. அந்த விண்ணுலக 
வாழ்க்கையில்‌ திட்பம்‌ நிறைந்த தேகத்துக்கு கோய்‌ ஒன்றும்‌ 
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உண்டாவதில்லை. இந்தப்‌ பெளதிக உலக வாழ்க்கைதான்‌ 
ஆங்கு சவர்க்கத்திலும்‌ இருக்கின்றது. இதைவிட அது 
இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ நன்றாகத்‌ திருத்தியமைக்கப்பெற்ற 
தாகும்‌, சுவர்க்கம்‌ என்பது அவ்வளவுதான்‌. மானுட 
ஜீவிதத்தைப்‌ பற்றிய பிரச்னைகளையெல்லாம்‌ அகற்றப்‌ 
புறவலக வாழ்க்கைக்கு இயலாது என்பது ஏற்கனவே 
ஆராயப்பட்ட விஷயம்‌. ஆதலால்‌ சுவர்க்கத்துக்கு செல்வதி 
னலேயே நமது வாழ்க்கையைப்பற்றிய கேள்விகளுக்கெல்‌ 
லாம்‌ விடை கிடைத்துள்ளது என்று எண்ணலாகாது. 
இந்த மண்ணுலக வாழ்வு ஆனது வாழ்வின்‌ மர்மங்களை 
யெல்லாம்‌ அகற்றுதற்கு வல்லது அன்று. இம்மண்ணுலக 
வாழ்வைப்‌ பன்மடங்கு மேன்மைப்படுத்திவைத்தால்‌ அது 
சுவர்க்கம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. அப்படி வாழ்வை 
மேன்மைப்படுத்தியதனால்‌ அதன்‌ இரகசியம்‌ விளங்கப்பெற்‌ 
றது ஆகாது. பஞ்சபூதங்களால்‌ ஆகிய புறவுலகு என்பது 
இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தின்‌ மிகமிக நுண்ணிய ஒரு சிறு பகுதி 
என்பதையும்‌ நாம்‌ எப்பொழுதும்‌ ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌. பஞ்சபூதங்களில்‌ அடங்காத பெரும்‌ 
பகுதி இப்பிரபஞ்சத்துள்‌ இருக்கிறது என்பதையும்‌ நாம்‌ 
நினைவில்‌ வைத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 


சான்று ஒன்று எடுத்துக்கொள்வோம்‌. நமது ஜீவிதத்‌ 
தில்‌ ஒவ்வொரு கணப்பொழுதிலும்‌ எண்ணமும்‌ உணர்ச்சி 
யும்‌ அரும்பெரும்‌ செயல்களை ஆற்றி வருகின்றன. புற 
உலகிலுள்ள பஞ்சபூதங்களின்‌ நிகழ்ச்சிகளைவிட இந்த 
எண்ணத்தின்‌ நிகழ்ச்சி மிகமிக மேலானது என்பது வெளிப்‌ 
படை. அத்யாத்மிக உலகம்‌ ஆதி பெளதிக உலகத்தைவிட 
மிகமிக மேலானது என்பது வெளிப்படை, அத்யாத்மிக 
உலகில்‌ அரும்பெரும்‌ செயல்கள்‌ நிகழ்ந்து வருகின்றன, 
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பஞ்சேந்திரியங்களுக்குப்‌ புலனாகும்‌ பெளதிக உலகம்‌ அத்‌ 
யாத்மிக உலகைவிட மிகமிகச்‌ சிறியது. சுவர்க்கத்தைப்‌ 
பற்றிய கொள்கையில்‌ பழைய குறைபாடே வேருன்றிக்‌ 
கிடக்கின்றது. சுவர்க்க வாழ்வில்‌ சுவை, ஒளி, ஊறு, ஓசை, 
நாற்றம்‌ என்று ஐம்பொறிகளுக்குரிய பலன்களே நிறைந்து 
கிடக்கின்றன. ஐம்பொறிகளுக்குரியவைகள்‌ இம்‌ மண்ணுல 
கில்‌ சான்றோர்க்குத்‌ திருப்தி தரவில்லை யென்றால்‌ விண்‌ 
ணுலகில்‌ மட்டும்‌ அவைகள்‌ எங்ஙனம்‌ திருப்தி தரப்போகின்‌ 
றன. அப்படியிருந்தும்‌ எந்த யாகத்தைச்‌ செய்தால்‌ மக்‌ 
கள்‌ எளிதில்‌ சுவர்க்கத்துக்குப்‌ போகமுடியும்‌ என்னும்‌ 
கேள்வியை இரண்டாவது வரமாக நசிகேதன்‌ வேண்டினன்‌. 
இத்தகைய யாகங்களைச்‌ செய்கின்றபொழுது தேவர்கள்‌ 
திருப்தியடைகிறார்கள்‌ என்றும்‌, நரர்களை அவர்கள்‌ தெய்வ 
லோகத்துக்கு அழைத்துச்‌ செல்கிறார்கள்‌ என்றும்‌ ஒரு 
கொள்கை வேதங்களுள்‌ புதைந்து கிடக்கிறது. 


உலகிலுள்ள சமயங்களை ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ ஓர்‌ 
உண்மை வெளியாகிறது. எக்கொள்கை மிகப்‌ பண்டைக்‌ 
காலத்தில்‌ துவங்கியதோ அக்கொள்லைக்கு நாளடைவில்‌ 
மிகைப்பட்ட புனிதம்‌ வந்துவாய்க்கிறது. அதற்கும்‌ சான்று 
ஒன்று எடுத்துக்கொள்வோம்‌. நம்‌ பண்டைக்காலத்தப்‌ 
பெரியோர்‌ பனையோலையில்‌ நூல்களை எழுதிவைத்தனர்‌. 
நாளடைவில்‌ காகிதங்களை உபயோகப்படுத்தும்‌ பழக்கம்‌ 
வந்தமைந்தது. காகிதத்தைவிட பனையோலை புனிதம்‌ 
வாய்ந்தது என்னும்‌ எண்ணம்‌ மக்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ ஊறியுள்‌ 
ளது. பண்டைக்காலத்தில்‌ ஒருவிதமான பாத்திரங்களை 
வைத்துக்கொண்டு உணவு சமைத்தார்கள்‌. காளடைவில்‌ 
சமையல்‌ பாத்திரங்கள்‌ திருத்தியமைக்கப்‌ பெற்றன. பின்பு 
பழைய பாத்திரங்களோ புனிதம்‌ வாய்க்கப்பெற்றவைகள்‌ 


188 ஞானயோக விளககம்‌ 


எனக்‌ கருதப்பட்டன, பழங்காலத்தவைகளை புண்ணியம்‌ 
நிறைந்தவைகள்‌ என்று கருதும்‌ இயல்பு இந்திய மக்களுக்‌ 
கிடையில்‌ ஏராளமாய்‌ உண்டு, சுமார்‌ பதினாயிரம்‌ ஆண்டு 
களுக்கு முன்பு குச்சிகளை ஒன்றோடொன்று உரைத்துக்‌ தீ 
மூட்டினார்கள்‌. இன்றைக்கு ஹோமாக்கினி முட்டுதற்கு 
அதே முறையைத்தான்‌ கையாண்டு வருகிறார்கள்‌. அது 
மிகப்‌ பழைய முறை, ஆதலால்‌ அது புனிதம்‌ நிறைந்தது 
என்னும்‌ கொள்கை மக்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ வலுத்திருக்கிறது. 
ஆசியாக்‌ கண்டத்தில்‌ வேறு சில இடங்களில்‌ வசித்துவரும்‌ 
ஆரிய மக்களிடத்து இத்தகைய எண்ணம்‌ வேருன்றியிருப்‌ 
பதை இன்றைக்கும்‌ காணலாம்‌. பண்டைக்‌ காலத்து மக்கள்‌ 
மின்னலினின்று தீயைப்‌ பெறுதற்கேற்ற உபாயத்தைக்‌ 
கையாண்டனர்‌. அவர்களின்‌ சந்ததியார்களாக வந்துள்ள 
இக்காலத்து மக்களும்‌ அதே முறையைக்‌ கையாள முயலு 
கின்றனர்‌. அதைப்‌ புண்ணியச்‌ செயலாகவும்‌ அவர்கள்‌ 
கருதுகின்றனர்‌, நாளடைவில்‌ அம்மக்களுக்குப்‌ புதிய பழக்க 
வழக்கங்கள்‌ உண்டாயின. அவர்களுக்குப்‌ பழைய பழக்க 
வழக்கங்கள்‌ புண்ணியச்‌ செயல்கள்‌ ஆகின்றன. யூதர்‌ 
களுக்கிடையிலும்‌ இத்தகைய கோட்பாடு இருக்கிறது. 
பண்டைக்காலத்தில்‌ அவர்கள்‌ மரப்பட்டையின்மீது எழுதி 
னர்‌. இன்றைக்கு அவர்கள்‌ காகிதத்தின்மீது எழுதுகின்ற 
னர்‌. எனினும்‌ இன்றைக்கும்‌ மரப்பட்டையை அவர்கள்‌ 
புனிதமுடையதெனப்‌ பாராட்டுகின்றனர்‌, பழையதைப்‌ 
பாராட்டும்‌ கொள்கை எல்லா ஜனசமூகங்களுக்கிடையிலும்‌ 
இருக்கின்றது. ஏதேனும்‌ ஒரு மதச்சடங்கு புனிதம்‌ வாய்ந்த 
தாக இன்றைக்குக்‌ கருதப்படுகிறதென்றால்‌ அது மிகப்‌ 
பழைய சடங்காக இருந்ததே அதற்குக்‌ காரணமாகும்‌, 
வேதங்களில்‌ வந்துள்ள வேள்விகளுக்கும்‌ இங்ஙனம்‌ புனிதம்‌ 
வருவதாயிற்று. நாளடைவில்‌ மக்களுடைய வாழ்க்கை 
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முறை திருத்தமடைந்தபொமுது அவர்களுடைய கொள்கை 
களும்‌ மேம்பட்டவைகள்‌ ஆயின. பழைய பழக்க வழக்கப்‌ 
களை அவர்கள்‌ அடியோடு விட்டுவிடவில்லை, ஏதோ சில 
வேளைகளில்‌ அப்‌ பழைய பழக்க வழக்கங்களைப்‌ புண்ணிய 
கர்மங்களெனக்‌ கருதி அவர்கள்‌ கையாண்டுவருவாராயீனர்‌. 


புண்ணிய கருமமாகக்‌ கருதப்பட்ட யாகங்கள்‌ அடி 
யோடு மறைந்துபட்டுப்‌ போகவில்லை. அவைகளை நடாத்தி 
வைப்பது தங்களுடைய தனிச்‌ செயல்களென ஒரு சிறு 
கூட்டத்தார்‌ அவைகளைக்‌ கையாண்டு வந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
புரோகிதர்களெனக்‌ கருதப்பட்டனர்‌. யக்ஞங்களின்‌ சிறப்‌ 
புகளயெல்லாம்பற்றி அவர்கள்‌ சிலாகித்துப்‌ பேசிவந்த 
னர்‌. மக்கள்‌ செய்யக்கிடக்கும்‌ கருமங்களுள்‌ யாகங்களே 
ஒப்பு உயர்வு அற்றவைகள்‌ என்று அவர்கள்‌ புகட்டிவந்த 
னர்‌, வேள்வித்‌ தீயினின்று வெளிக்கிளம்பிய ஈறுமணங்‌ 
களை நுகர தேவர்கள்‌ புறப்பட்டு வந்தனர்‌ என்று அவர்கள்‌ 
பகர்ந்தார்கள்‌. விதவிதமான வேள்விகள்‌ வேட்பதால்‌ இவ்‌ 
வுலகில்‌ வேண்டியவைகளை யெல்லாம்‌ வேண்டியவாறு 
பெறலாம்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ போதித்து வந்தனர்‌, 
குறிப்பிட்ட சில பொருள்களை ஆகுதியாகக கொடுப்பதாலும்‌, 
குறிப்பிட்ட சில மந்திரங்களை ஓதுவதாலும்‌, குறிப்பிட்ட சில 
வேதிகைகளை அமைப்பதாலும்‌ தேவர்களிடமிருந்து நாம்‌ 
விரும்பியவைகளை யெல்லாம்‌ எளிதீல்‌ பெறலாம்‌ என்பது 
அவர்கள்‌ கொள்கை. அக்கொள்கையை அனுசரித்தே மானு 
டன்‌ ஒருவன்‌ சுவர்க்கத்துக்குப்‌ போவதற்கு எத்தகைய 
யாகத்தைச்‌ செய்யவேண்டுமென்று நசிகேதன்‌ கேட்டான்‌. 
அவன்‌ கேட்ட இந்த இரண்டாவது வரத்தையும்‌ யமதர்ம 
ராஜா மகிழ்வுடன்‌ கொடுத்துதவினன்‌. அவன்‌ கேட்டதுக்கு 
மேல்‌ மற்றொரு பெருமையையும்‌ அந்த ரிஷிபுத்திரனுக்குச்‌ 
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செய்து வைத்தான்‌. அன்றுமுதல்‌ குறிப்பிட்ட அந்த யாகத்‌ 
துக்கு நசிகேத யக்ஞம்‌ என்ற பெயர்‌ தரப்பட்டது. 

பீறகு மூன்றாவது வரத்துக்குற்ற முறைவந்தது. உபகிஷ 
கத்தின்‌ போதனையும்‌ இந்த மூன்றாவது வரத்திலிருந்து தான்‌ 
துவங்குகிறது. இளைஞன்‌ கேட்டதாவது: 

dd Ha எண்னை என்‌ ளாக எனி “| 

௭௩ ற ண[56 ஏரா? qa: பு 
“காலஞ்‌ சென்ற மனிதன்‌ ஒருவனைப்பற்றி இந்த ஐயம்‌ எழு 
கிறது, “அவன்‌ இருக்கிறான்‌” என்கின்றனர்‌ சிலர்‌. “அவன்‌ 
இல்லை' என்கின்றனர்‌ வேறு சிலர்‌, உம்மால்‌ புகட்டப்‌ 
பெற்று இதைப்பற்றிய உண்மையை நான்‌ அறிய விரும்பு 
கிறேன்‌. இதுதான்‌ நான்‌ வேண்டும்‌ மூன்றாவது வரம்‌.”” 
இதைக்கேட்ட அக்கணமே யமன்‌ திடுக்கிட்டுப்‌ போனான்‌. 
முதல்‌ இரண்டு வரங்களையும்‌ மகிழ்வுடன்‌ அளிக்க அவன்‌ 
முன்வந்தான்‌. இப்பொழுதோ அவனுக்குத்‌ தயக்கம்‌ 
உண்டாயிற்று. “முன்னாளில்‌ தேவர்களே இக்கேள்வியைக்‌ 
குறித்துக்‌ குழப்பமடைந்தவர்கள்‌ ஆனர்கள்‌. ஆராய்ந்து 
அறிந்துகொள்ளுதற்கு இந்த நுண்ணிய கோட்பாடு அவ்‌ 
வளவு சுலபமானதன்று. நசிகேதா, வேறு ஏதேனும்‌ ஒரு 
வரத்தைக்‌ கேள்‌. இதைக்குறித்து இப்பொழுது என்னைச்‌ 
சங்கடத்தில்‌ ஆழ்த்தாதே, என்னை ஷீட்டுவிடுவாயாக.”” 

உறுதி படைத்த நசிகேதன்‌ தனது வேண்டுதலிலிருந்து 
விலகிப்‌ பின்வாங்க விரும்பவில்லை, 

ஏர கிர்‌ சே சர்‌ எ ஏன்‌ ௭ ஜின | 
எக என TENT எனி என்‌ எரு என கிண ப 

“மரணத்துக்கு மன்னா, 8 மொழிவது மெய்‌. விண்ணவர்‌ 

களே இதைக்குறித்து ஐயமுறுகின்றனர்‌. ஆகவே இக்‌ 
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கேள்வி அறிந்துகொள்ளுதற்கு எளியது அன்று. எனினும்‌ 
இக்கேள்விக்கேற்ற விடை தரவல்ல வேறு எவரையும்‌ நான்‌ 
காணமுடியாது. அதற்கு முற்றிலும்‌ தகுதி வாய்ந்தவன்‌ 
நீயே. மேலும்‌ இதற்கு ஒப்பானதாக வேறு எந்த வரமாவது 
இருக்கும்‌ என்று எனக்குத்‌ தோன்றவில்லை. ”” 

மறலி மேலும்‌ மொழிவானாயினன்‌: ““ நூறு ஆண்டு 
வாழ்ந்திருக்கும்‌ பேரன்மார்களைப்‌ பார்க்கவேண்டும்‌ என்று 
கேள்‌. கால்நடைகளும்‌, யானைகளும்‌, குதிரைகளும்‌, பொன்‌ 
னும்‌ வேண்டியவாறு கேட்டு வாங்கிக்கொள்‌. மண்ணாளும்‌ 
வரத்தைக்‌ கேள்‌. விரும்பும்‌ வரையில்‌ வாழ்ந்திரு. செல்‌ 
வத்துக்கும்‌, நீண்ட ஆயுளுக்கும்‌ நிகரான வேறு எந்த 
வரத்தை வேண்டுமானாலும்‌ நீ கேட்டுப்‌ பெற்றுக்கொள்‌. 
பரந்துள்ள பாருக்குள்ளே நீ சக்கரவர்த்தியாக இருந்து 
கொள்‌. விரும்பிய சுகபோகங்களையெல்லாம்‌ அனுபவிக்க 
வல்லவனாக உன்னை நான்‌ செய்துவைக்கிறேன்‌. உலகிலே 
நிறைவேற்றுதற்கரிய ஆசைகளையெல்லாம்‌ உனக்கு தான்‌ 
நிறைவேற்றி வைக்கிறேன்‌. ஒருவருக்கும்‌ அகப்படாத தேவ 
லோக மங்கையர்கள்‌, வாகனங்கள்‌, இன்னிசை ஆகியவை 
உனக்குக்‌ கிட்டும்படிச்‌ செய்துவைக்கிறேன்‌, உனக்குச்‌ 
சேவை செய்வதற்கு விண்ணவர்‌ காத்துக்கொண்டிருப்‌ 
பார்கள்‌. மாண்டுபோன ஒருவனுக்கு என்னவாகிறது 
என்னும்‌ இந்த ஒரு கேள்வியை மட்டும்‌ நசிகேதா, தயவு 
செய்து என்னைக்‌ கேட்கவேண்டாம்‌. ” 

ரிஷி புத்திரன்‌ பகர்ந்ததாவது: “நீ பகரும்‌ இவை 
யாவும்‌ நிலையற்றவைகள்‌; ஒரே ஒருநாள்‌ வாழ்க்கைக்குரிய 
வைகள்‌. அந்தகனே, இந்திரியங்களின்‌ வலிவை இந்த 
சுகபோகங்கள்‌ தேய்த்துத்தள்ளுகின்றன. தீர்க்காயுள்‌ என்‌ 
பது நொடிப்பொழுதுபோன்று மறைந்துபோகிறது. இந்த 
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அசுவங்களும்‌, ரதங்களும்‌, ஆடல்களும்‌ பாடல்களும்‌ உன்‌ 
னிடத்திலேயே இருக்கட்டும்‌, 


௭ எர்ளிள்‌ aged சாணான்‌ ளா? ளை | 
ளன எரிக்‌ & ஏரு 3 எரி: எ ரா | 


மனிதனைத்‌ திருப்திப்படுத்த திரவியத்துக்கு இயலாது. 
உன்னைக்‌ காண்பதே பெரியபேறு. அதனால்‌ செல்வம்‌ 
தானே வந்து குவியும்‌. உனது அருளைப்‌ பெற்றிருப்பதால்‌ 
உனது ஆட்சி இருக்கும்‌ பரியந்தம்‌ நான்‌ உயீர்‌ வாழவும்‌ 
முடியும்‌. மேலும்‌ நீ புகட்டியுள்ள யாகத்தைக்‌ கொண்டு 
இவை யெல்லாவற்றையும்‌ முயற்சியால்பெறலாம்‌, கொடுத்த 
வரத்தையே திரும்பவும்‌ ஒரு முறை கொடுக்கின்ற பாங்கில்‌ 
பேசுகின்றனை. இவை வேண்டாம்‌. நான்‌ கேட்ட அதே 
வரத்தைத்‌ தந்தருள்வாயாக.” யமதர்ம ராஜனுக்கு இந்த 
விடை பரமகிருப்தியை அளித்தது. அவன்‌ இயம்புவானா 
யினன்‌: 


எனி ளாக 9௭ ஸி என்‌ ௭ னோ: | 
என்‌: 3a ஸாரா என்றீர்‌ dasa © HA ணி | 


“சிரேயஸ்‌ என்பது வேறு, போகம்‌ என்பது வேறு, 
இரண்டு விதமான குறிகளிலே இவ்விரண்டும்‌ மனிதனைக்‌ 
கொண்டுசேர்க்கின்றன. சிரேயஸ்‌ அல்லது சிறப்பு என்‌ 
பதை நாடுபவன்‌ சான்றோன்‌ ஆகின்றான்‌. போகத்தை நாடு 
பவன்‌ குறியினின்று வழுவியவன்‌ ஆகின்றான்‌. சிரேயஸ்‌ 
அல்லது செந்நெறி என்பதும்‌ போகம்‌ அல்லது சிறுநெறி 
யென்பதும்‌ மனிதனுக்குக்‌ கிட்டுகின்றன. நல்லறிவு படைத்‌ 
தவன்‌ இவ்விரண்டையும்‌ ஆராயந்து பார்த்துச்‌ சிறுநெறி 
யைத்‌ தவிர்த்துப்‌ பெருநெறியைப்‌ பின்பற்றுகின்றான்‌. 
போகத்திலும்‌ பெரியது பாரமார்த்திகப்‌ பெருநிலை என்று 
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அவன்‌ அதைக்‌ கடைப்பிடிக்கின்றான்‌. அறிவிலியோ தன்‌ 
உடலைக்கொண்டு அனுபவிக்கும்‌ சிற்றின்பத்தை நாடுகின்‌ 
ரன்‌. நசிகேதா, இவ்விரண்டுவித நாட்டங்களையும்‌ நன்கு 
சீர்தூக்கிப்‌ பார்த்த பிறகு பயனற்றதைக்‌ களைந்து நலம்‌ 
தரும்‌ செந்நெறியை நீ சார்ந்துள்ளாய்‌,”” நசிகேதன்‌ கேட்ட 
தைப்‌ புகட்ட யமதர்மராஜன்‌ பின்பு முற்பட்டான்‌. 

தியாகம்‌ என்றால்‌ என்ன? நல்லொழுக்கம்‌ என்றால்‌ 
என்ன? ஆகிய இக்கேள்விகளுக்கு வேதத்தினின்று கிடைக்‌ 
கின்ற விடைகளை எங்குப்‌ பெறுகிறோம்‌. சுகபோகங்களை 
அனுபவிக்கவேண்டும்‌ என்னும்‌ ஆசைகளை வெல்லமுடியாத 
ஒருவனுடைய உள்ளத்தில்‌ மெய்ப்பொருனைப்பற்றிய 
உண்மை ஒளிர்வதில்லை. ஒவ்வொரு கணப்பொழுதிலும்‌ 
நமது இந்திரியங்கள்‌ ஆதிக்கம்‌ புரிந்துவருகின்றன; நம்மை 
வெளி உலகின்பால்‌ இழுத்துச்‌ செல்லுகின்றன. வெவ்வேறு 
நிறங்களைக்‌ காண்பதற்கு, பண்டங்களைச்‌ சுவைப்பதற்கு, 
அல்லது பொருள்களைத்‌ தொட்டுப்‌ பார்ப்பதற்கு இந்திரியங்‌ 
கள்‌ நமது மனதை வெளி உலகுக்கு இழுத்துச்‌ செல்லு 
கின்றன. நாம்‌ அடைந்துள்ள பண்புகனைப்பற்றி நாம்‌ எவ்‌ 
வளவுதான்‌ பெருமை பாராட்டிக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌ உண்‌ 
மையில்‌ நாம்‌ இந்திரியங்களுக்கு அடிமைப்பட்டவர்களாகின்‌ 
ரோம்‌. அத்தகைய கீழ்‌ நிலையிலுள்ள ஈமது உள்ளத்தில்‌ 
பரம்பொருளைப்பற்றிய உண்மை ஒளிர்வது எங்ஙனம்‌? 

யமதர்மராஜன்‌ இயம்பியதாவது; ஆத்ம சம்பந்த 
மாகவும்‌, பரம்பொருள்‌ சம்பந்தமாகவும்‌ நீ கேட்டுள்ள 
கேள்வியானது செல்வத்தில்‌ மோகங்கொண்டுள்ள அறிவிலி 
ஒருவனுடைய அறிவுக்கு எட்டாததாகிறது. “இவ்வுலகந்‌ 
தான்‌ இருக்கிறது. பரம்‌ என்பது ஒன்று கிடையாது,” 
இப்படி எண்ணுபவர்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப சாவுக்கு ஆளாகின்‌ 
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றனர்‌, மனிதன்‌ ஏன்‌ மரணத்துக்கு ஆளாகின்றான்‌ என்னும்‌ 
இவ்வண்மையை அறிந்துகொள்வது மிகக்‌ கடினமானது. 
பல தடவைகளில்‌ பாரமார்த்திகத்தைப்பற்றிக்‌ கேட்கின்‌ 
றனர்‌ எனினும்‌ அவர்களுக்கு அது விளங்குவதில்லை. இதைப்‌ 
புகட்டுகின்றவன்‌ வியப்புக்குரிய மேலோன்‌ ஆகின்றான்‌. 
இதைக்‌ கேட்டுத்‌ தெரிந்து கொள்கின்றவன்‌ திறமையும்‌ 
தகுதியும்‌ உடைய சிஷ்யன்‌ ஆகின்றான்‌. வீண்‌ விவாதங்கள்‌ 
செய்து மனதின்கண்‌ குழப்பத்தை உண்டுபண்ணலாகாது, 
மெய்ப்பொருளின்‌ தரிசனம்‌ விவாதத்தை அடிப்படையாகக்‌ 
கொண்டதன்று, பக்குவப்பட்ட மனதால்‌ அறியப்படும்‌ 
உண்மையாகின்றது அது.” 


பாரமார்த்திக விஷயங்களில்‌ நரம்‌ நம்பிக்கை வைக்க 
வேண்டுமென்று ஒவ்வொரு மதமும்‌ வற்புறுத்த கின்றது. 
துருவி ஆராய்ச்சி செய்யாது வெறுமனே நம்பிக்கொள்‌ 
என்று நமக்குப்‌ புகட்டப்பட்டிருக்கிறது, இத்தகைய 
போதனை ஆக்ேபத்துக்குரியது என்பது வெளிப்படை. 
ஆயினும்‌ இத்தகைய போதனையைப்பற்றி சிந்தித்துப்பார்த்‌ 
தால்‌ ஓர்‌ உண்மை விளங்குகிறது. ஈண்டு நகிகேதனுச்கு 
யமன்‌ புகட்டியதில்‌ அவ்வுண்மை அடங்கியிருக்கிறது, வீண்‌ 
விவாதங்கள்‌ புரிந்து மனத்தகத்து மயக்கத்தை உண்டுபண்‌ 
ணிக்கொள்ளாதே. கடவுளை அறிதற்கு விவாதம்‌ உதவாது. 
மெய்ப்பொருளை உணரவல்ல பரிபக்குவம்‌ நமக்கு வேண்டும்‌. 
அதற்குப்‌ பேச்சுத்திறமை உதவாது. பேசுவதும்‌ ஆராய்‌ 
வதும்‌ அனுபவத்தில்‌ கண்டறிந்தவைகளைப்‌ பற்றியதாக 
இருக்கவேண்டும்‌. காணாதவைகளைப்பற்றி விவாதிக்க முடி 
யாது. ஏற்கனவே நாம்‌ அனுபவத்தில்‌ கண்டுள்ள உண்மை 
களைச்‌ சீர்தூக்கிப்‌ பார்ப்பதே ஆராய்ச்சி என்னும்‌ பெயர்‌ 
பெறுகிறது, நாம்‌ பாரமார்த்திக விஷயங்களைப்பற்றி 
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ஒன்றுமே அனுபூதியில்‌ பெறவில்லை. பின்பு விவாதிப்பது 
எங்கனம்‌? மற்று, புற உலகப்பொருள்களைப்‌ பார்த்தவர்கள்‌ 
தான்‌ அவைகளைப்பற்றி ஆராய்ச்சி பண்ணமுடியும்‌. அக்‌ 
கோட்பாடு மனத்தகத்திருக்கும்‌ பாரமார்த்திகத்துக்கும்‌ 
சிறிது பொருந்தும்‌. ரஸாயன சாஸ்திரி ஒருவன்‌ சில ரஸா 
யனப்‌ பொருள்களைச்‌ சேர்த்துப்‌ புதிய பொருள்களை உண்டு 
பண்ணிக்காட்டுகிறான்‌. அது நமக்குக்‌ கண்கூடாக விளங்‌ 
கும்‌ விஷயமாகிறது, அப்படி விளங்குகின்றதைப்பற்றியே 
பிறகு விவாதங்கள்‌ செய்ய முடிகிறது, கலை ஞானங்கள்‌ 
அனைத்திலும்‌ இங்ஙனம்‌ அறியப்படுபொருள்களைப்பற்றித்‌ 
தான்‌ முறையாக விவாதிக்க முடியும்‌. புற உலகப்பொருள்‌ 
களை இந்திரியங்கள்‌ மூலமாக நாம்‌ நுகர்ந்து பிறகு ஆராய்‌ 
வதுபோன்று அகவுலகப்‌ பொருளாகிய பாரமார்த்திக 
விஷயத்தையும்‌ நாம்‌ அனுபூதியில்‌ உணரலாம்‌. அப்படி 
உணர்ந்தவர்‌ அதைப்பற்றி ஆராய்ச்சியும்‌ செய்யலாம்‌. ஆனால்‌ 
இக்காலத்தில்‌ பெரும்பான்மையோர்‌ இம்முறையைக்‌ 
கையாளுவதில்லை, மனத்தகத்து காம்‌ அனுபூதியில்‌ காண்‌ 
பதற்கு ஒன்றுமில்லை என்று அவர்கள்‌ சொல்லுகின்றனர்‌. 
வெறும்‌ பேச்சுத்‌ திறமையிாலேயே சமயத்தைப்பற்றித்‌ 
தெரிந்துகொள்ள முடியும்‌ என்று அவர்கள்‌ கருதுகின்றனர்‌. 
இத்தகைய பாங்குடைய மனிதர்களுக்குத்தான்‌ “வீண்‌ 
வாதங்கள்‌ புரிந்து மனக்குழப்பத்தை உண்டுபண்ண வேண்‌ 
உரம்‌” என்னும்‌ எச்சரிக்கை வந்துள்ளது. பாரமார்த்திக 
விஷயம்‌ பேச்சுக்குரியதன்று. அது அனுபூதியைச்‌ சார்ந்‌ 
திருக்கிறது. நமது ஆத்ம சொரூபம்‌ எத்தகையது என்று 
நரம்‌ விசாரித்துப்பார்க்கவேண்டும்‌. முதலில்‌ பாவனையில்‌ 
நமது அறிவுக்கு எட்டுகின்ற ஆத்ம தத்துவம்‌ பிறகு அனு 
பூகியில்‌ அடையப்பெறுவது ஆகிறது. சமய அனுஷ்டானம்‌ 
என்பது இதுவே. வெறும்‌ வாய்ப்பேச்சு ஒருநாளும்‌ வேதாந்‌ 
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தம்‌ ஆகாது. ஆகவே கடவுள்‌ என்னும்‌ ஒருபொருள்‌ உண்டா 
என்னும்‌ கேள்வியைப்பற்றி விவாதத்தின்‌ மூலம்‌ முடிவு 
கட்ட முடியாது. விவாதத்தை எப்படி வேண்டுமானாலும்‌ 
தாம்‌ திருப்பிக்கொள்ள முடியும்‌, பின்பு கடவுள்‌ ஒருவர்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்றால்‌, அவர்‌ நமது உள்ளத்தின்கண்‌ இருக்‌ 
கிறார்‌ என்பதாகிறது. நீ எப்பொழுதாவது அவரைக்‌ கண்டி 
ருக்கிறுயா? அபரோக்ஷ அனுபூதியில்‌ அவரை உணர 
வேண்டுமென்று சமயம்‌ சாட்டுகிறது. 

நமக்குத்‌ தென்படும்‌ இப்பிரபஞ்சம்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ 
இருக்கிறதா அல்லது இல்லையா என்பதைப்பற்றி இன்னும்‌ 
உறுதியாக முடிவுகட்ட இயலவில்லை. இதைக்‌ குறித்து 
ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ செய்துவரும்‌ விவாதங்களுக்கு ஒரு, 
முடிவு இல்லை. ஆராய்ச்சியாளர்களுடைய ஐயம்‌ அங்கன 
மிருக்கட்டும்‌. ஈமது வியவகாரங்களுக்கு இவ்வுகைம்‌ இருப்‌ 
பது வெளிப்படை. நமது காரியத்துக்கு இது பயன்பட 
டுக்கொண்டும்‌ வருகிறது. விவாதங்கள்‌ புரிகின்றபொழுது 
நாம்‌ வார்த்தைகளுக்குரிய அர்த்தங்களை மாற்றியமைக்க 
முயலுகிறோம்‌, தர்க்கம்‌ செய்வதில்‌ அதைத்‌ தவிர வேறு 
ஒரு பயனும்‌ உண்டாகாது. 

வாழ்க்கையை ஒட்டிய கேள்விகள்‌ அனைத்தையும்‌ நாம்‌ 
ஆராய்ச்சி செய்யலாம்‌, அப்படிச்‌ செய்கின்ற ஆராய்ச்சி 
வாழ்க்கையில்‌ வாஸ்தவமாக நிகழ்கின்றவைகளைப்பற்றிய 
புள்ளி விவரங்களாக இருக்கவேண்டும்‌. சமயத்தைப்பற்றிய 
ஆராய்ச்சிக்கு இக்கோட்பாடு பொருந்துகிறது. இயற்கையி 
லுள்ள பிகழ்ச்சிகளைப்‌ பார்த்து பெளதிக விக்ஞானம்‌ வடி 
வெடுப்பதுபோன்று மானுட வாழ்க்கையில்‌ நிகழ்பவைகளை 
அடிப்படையாகக்கொண்டு சமயம்‌ உருவெடுக்கவேண்டும்‌. 
எக்கோட்பாடுகளை வெறுமனே நம்பிக்கொள்ளவேண்டும்‌, 
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வேறு எக்கோட்பாடுகளை ஆராய்ச்சி செய்து பார்த்ததன்‌ 
பிறகு நம்பவேண்டும்‌ என்னும்‌ விஷயத்தைப்பற்றி நிர்ணயம்‌ 
பண்ணுவது சலபமன்று. சமய சாஸ்திரங்களில்‌ சொல்லி 
வைத்த கோட்பாடுகள்‌ அனைத்தையும்‌ அப்படியே நம்பிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்னும்‌ கொள்கை மனிதனுடைய 
அறிவை அலட்சியப்படுத்துகிறது, சமய சாஸ்திரங்கள்‌ 
புகட்டுபவைகள்‌ அனைத்தையும்‌ அப்படியே ஏற்றுக்கொள்‌ 
என்று போதிச்கின்றவன்‌ முதலில்‌ தன்னையே சிறுமைப்‌ 
படுத்துகின்றான்‌. அவனுடைய அபிப்பிராயத்தை வாங்கிக்‌ 
கொள்ளும்படி பிறரை ஏவுவதால்‌ பிறரையும்‌ அவன்‌ சிறு 
மைப்படுத்துகின்றான்‌. சமயங்களை அனுஷ்டித்துப்‌ பார்த்த 
சான்றோர்கள்‌ என்ன சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌ என்பதைக்‌ 
கருத்தில்வைப்பது அவசியம்‌, தங்களுடைய மன அமைப்பை 
அவர்கள்‌ ஆழ்ந்து ஆராய்ந்து பார்த்தார்கள்‌. அப்படி 
ஆராய்ந்ததன்‌ பயனாக மனிதனுடைய அந்தரங்க அமைப்‌ 
பைப்பற்றிய சில உண்மைகளைக்‌ கண்டறிந்தார்கள்‌. கண்‌ 
டறிந்த உண்மைகளை உலகுக்கெடுத்து அவர்கள்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ செய்த ஆராய்ச்சியை நாமும்‌ 
செய்துபார்த்தால்‌ அவர்கள்‌ பெற்ற அனுபவங்களை நாம்‌ 
பெறமுடியும்‌. அத்தகைய அனுபவம்‌ வந்த டிறகு அவர்கள்‌ 
சொல்லியவை உண்மைதான்‌ என்பது நமக்கு விளங்கும்‌, 
அங்ஙனம்‌ அபரோக்ஷ அனுபூதியில்‌ வாழ்க்கைத்‌ தத்துவங்‌ 
களைத்‌ தெரிந்துகொள்ளுதல்‌ ஞான வாழ்க்கையின்‌ நோக்க 
மாகும்‌, பின்பு சமூதாயத்தில்‌ சமயத்தைத்‌ தாக்குகின்‌ றவர்‌ 
களைப்‌ பற்றிய உண்மை ஒன்று உண்டு. சமயத்தைத்‌ தாக்கு 
கின்றவர்களில்‌ ஆயிரத்துக்குத்‌ தொள்ளாயிரத்துத்தொண்‌ 
ணூற்றொன்பது பேர்‌ தங்களுடைய மனதை ஆராய்ச்சி செய்‌ 
தவர்கள்‌ அல்லர்‌. வாழ்வின்‌ மேலாம்‌ அமைப்புகளைப்பற்றித்‌ 
தெரிந்துகொள்ள முயற்சி எடுத்துக்‌ கொண்டவர்களும்‌ 
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அவர்கள்‌ அல்லர்‌. ஆகவே சமயத்தைத்‌ தாக்கி அன்னவர்‌ 
பேசும்‌ பேச்சில்‌ பொருள்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை. “ முட்டாள்களே, 
சூரியன்‌ என்னும்‌ ஒரு வஸ்துவை நம்பவேண்டாம்‌ '' என்ற 
பிறவிக்குருடன்‌ ஒருவன்‌ உலகுக்குப்‌ புகட்டுதலில்‌ எவ்வளவு 
பொருள்‌ இருக்கின்‌நதோ அவ்வளவுதான்‌ வெறுமனே மதக்‌ 
கோட்பாடுகளைத்‌ தாக்குகின்றவர்களுடைய கூற்றில்‌ அமைர்‌ 
திருக்கிறது. 


அபரோக்ஷ அனுபூதி என்னும்‌ கோட்பாட்டைக்‌ கேட்‌ 
டுக்‌ கருத்தில்‌ வைத்துக்கொள்வது முற்றிலும்‌ அவசியம்‌. 
பாரமார்த்திக வாழ்வு ஏட்டுப்‌ படிப்பிலுமில்லை, வெறுமனே 
கோவிலுக்குப்‌ போய்வருவ திலுமில்லை. ஆனால்‌ மனிதன்‌ 
அடையும்‌ பண்பாட்டில்‌ உள்ளது என்பதைத்‌ தெரிந்து 
கொண்டால்‌ மதத்தின்‌ பெயரால்‌ உண்டாகும்‌ சண்டை 
சச்சரவுகள்‌ நின்றுபோம்‌. சுவானுபூதியில்‌ பாரமார்த்திகப்‌ 
பெருநிலையை உணருவதுதான்‌ சமயத்தின்‌ நோக்கம்‌, அப்‌ 
படி உணர்ந்தவனே தெய்வத்தையும்‌ ஜீவாத்மனையும்‌ தரிசித்‌ 
தவன்‌ ஆகின்றான்‌. அபரோக்ஷ அனுபூதி அடையப்‌ பெறோத 
மக்களுள்‌ ஒருவன்‌ வாக்குத்திறமை வாய்ந்த பெரிய சமய 
குருவாக அமைந்திருக்கலாம்‌, மற்றொருவன்‌ விஷயம்‌ கெர்‌ 
யாத லோகாயதனாக இருக்கலாம்‌, இவ்விருவர்க்குமிடை 
யீல்‌ உண்மையில்‌ வித்தியாசம்‌ ஒன்‌ றுமில்லை. சுவானுபூதி 
அடையப்பெறாத அளை வரும்‌ ஒருவிதத்தில்‌ காஸ்திகர்களே 
யாவர்‌, அதை ஒத்துக்கொள்ளுதல்‌ நேரான மனப்பான்மை 
யின்‌ அறிகுறியாகும்‌. வெறும்‌ யுக்தித்‌ திறமையைக்கொண்டு 
ஒன்றைப்‌ பகருவதால்‌ ஒருவன்‌ சமயத்தை அனுஷ்டி த்தவன்‌ 
ஆகமாட்டான்‌. உலகில்‌ கிறிஸ்து மதம்‌ என்றும்‌, இஸ்லாமிய 
மதம்‌ என்றும்‌, ஹிந்து மதம்‌ என்றும்‌, புத்த மதம்‌ என்றும்‌ 
பல மதங்கள்‌ இருக்கின்றன. இத்தனைகோடி மக்கள்‌ இந்த 
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இந்த மதங்களைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ என்கின்ற ஜனத்தொகை 
யைப்பற்றிய புள்ளிவிவரங்கள்‌ எடுக்கின்றார்கள்‌. இத்தகைய 
புள்ளி விவரங்களில்‌ பொருள்‌ ஒன்றுமில்லை, கேர்‌ கடவுளை 
சாக்ஷாத்கரித்தவன்‌ லக்ஷத்தில்‌ ஒருவனுங்கூட இல்லை. 
வெறும்‌ வாய்ப்‌ பேச்சளவில்‌ கோடானுகோடி மக்கள்‌ நான்‌ 
இந்த மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவன்‌, அந்த மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவன்‌ 
என்று வீணே பெருமையடித்துக்‌ கொண்டிருக்கின்றனர்‌. 
உண்மையில்‌ இவர்கள்‌ எந்த மதத்தையும்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ 
அல்லர்‌. புலனடக்கம்‌ பழகுதல்‌, தூய வாழ்வு வாழுதல்‌, 
உயிர்கள்‌ அனைத்துடன்‌ நல்லிணக்கம்‌ கொள்ளுதல்‌ ஆகி 
யவைகளைக்‌ கையாண்டு உள்ளிருக்கும்‌ ஆத்ம சொரூபத்தை 
நாடுபவர்களே சமய வாழ்வு வாழ்பவர்கள்‌ ஆகின்றனர்‌, 


இந்தியாவில்‌ முப்பது கோடி இந்துக்கள்‌ இருக்கின்ற 
னர்‌. இவர்களுள்‌ ஆயிரத்தில்‌ ஒருவன்‌ அபரோக்ஷ அனுபூதி 
அடையப்பெற்றவனய்‌ இருப்பானாகில்‌ ஈம்‌ காடு சுவர்க்கம்‌ 
போன்றது ஆகும்‌. இத்தனை பேரும்‌ கடவுளை சாக்ஷாத்‌ 
கரிக்காத மக்களேயாவர்‌. ஏதேனும்‌ ஒருவன்‌ பகிரங்கமாகக்‌ 
கடவுள்‌ இல்லையென்று பகருவானாகில்‌ அவன்மீது சண்டைக்‌ 
கப்‌ போவது ஒன்றுதான்‌ இவர்கள்‌ அனுஷ்டிக்கும்‌ மத 
மாகும்‌. கடவுள்‌ இருக்கிறார்‌ என்‌ று சொல்லுகிறவனும்‌, இல்லை 
என்று சொல்லுகிறவனும்‌ அக்ஞான இருளில்‌ உழல்கின்ற 
னர்‌, நமது சாமான்ய அறிவுக்கு எட்டுவதை நம்பிக்கொள்‌ 
கிறோம்‌, அப்படி ௩ம்புவதால்‌ நாம்‌ மதப்பற்றில்‌ ஊறியிருக்‌ 
கிறோம்‌ என்று நம்மை நாம்‌ ஏமாற்றிக்கொள்கிறோம்‌. திறம்‌ 
படப்‌ பேசுபவனையும்‌ மதப்பற்றுடையவன்‌ என்று எண்ணிக்‌ 
கொள்கிறோம்‌. அனுபூதியில்‌ கண்டறியாத ஒன்றை வெறு 
மனே நம்பிக்கொண்டிருப்பது மதப்பற்று ஆகாது. வியக்‌ 
கத்தக்க பாங்கில்‌ சொற்களை அடுக்குவதும்‌, திறம்படப்‌ 
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பேசுவதும்‌, நூல்களுக்கு விதவிதமான விளக்கங்கள்‌ தரு 
வதும்‌ பண்டிதர்களை மகிழ்விப்பதற்கான விஷயங்களாகும்‌. 
அப்படிச்‌ செய்வது மத அனுஷ்டானமாகாது, ஈமது உள்‌ 
ளத்தில்‌ சுவானுபூதி ஏற்படும்பொமுதே உண்மையான 
சமயவாழ்வு துவங்குகிறது. நெறியான வாழ்வு அதன்‌ 
பிறகு இயல்பாக நமக்கு வந்து அமைகிறது. அனுபூதி 
அடைதற்கு முன்பு நாம்‌ கடைப்பிடிக்கும்‌ சன்மார்க்கம்‌ 
விலங்குகளஞுடைய வாழ்க்கையைவிட ஏதோ சிறிதளவே 
மேலானது எனலாம்‌. இப்பொழுது சமூதாயம்‌ நம்மைக்‌ 
கட்டுப்படுத்தி வைத்திருக்கிறது. யார்‌ எதைவேண்டு 
மானாலும்‌ செய்யலாம்‌, தண்டனை என்பது கிடையாது 
என்னும்‌ கோட்பாடு சமுதாயத்தில்‌ வந்தமைந்தால்‌ நாரம்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌ அயலானுடைய செல்வத்தை அபகரிக்க 
முந்துவோம்‌. போலீஸ்‌ ஆதிக்கம்‌ இருப்பதால்தான்‌ இன்று 
காம்‌ ஒழுக்கமுடையவர்களாகத்‌ தென்படுகிறோம்‌. நமது 
நெஞ்சை நாமே ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ இது உண்மை என்‌ 
பது விளங்கும்‌, ஆதலால்‌ காம்‌ பொய்வேஷம்‌ போடா 
திருப்போமாக. ஈம்மிடத்துள்ள சமயப்பற்று ஆழ்ந்தது 
அல்ல என்பதை நாம்‌ ஒத்துக்கொள்வோமாக. அதன்‌ 
பிறகு மற்றவர்கள்‌ நம்மைவீடக்‌ கீழ்த்தரமானவர்கள்‌ என்று 
அவர்களை அலக்ஷியப்படுத்தா திருப்பதற்கும்‌ தெரிந்துகொள்‌ 
வோமாக. ஆஸ்திகர்கள்‌, ஈாஸ்திகர்கள்‌ ஆகிய நாம்‌ அனை 
வரும்‌ இன்றைக்கு ஒரே படித்தரத்தில்தான்‌ இருக்கின்‌ 
றோம்‌. அபரோக்ஷ அனுபூதி வரும்பொழுதே உண்மையான 
சமய வாழ்வு நமக்குத்‌ கு வங்குகிறது. 


புதியதொரு நாட்டை ஒரு மனிதன்‌ போய்ப்பார்த்து 
வருகிறான்‌. அதைப்‌ பார்க்காத சிலர்‌ அம்மனிதனும்‌ அதைப்‌ 
பார்க்கவே கிடையாது என்று எதிர்த்து வாதாடுகிறார்கள்‌, 
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அப்படி வாதாடுவதால்‌ புதிய நாட்டைப்‌ பார்த்தவனுடைய 
அனுபவம்‌ தடைபட்டுப்போவதில்லை. தான்‌ பார்த்ததைப்‌ 
பற்றி அவன்‌ திடமான நம்பிக்கை கொண்டிருக்கிறான்‌. 
கடவுளைப்‌ பற்றிய அபரோக்ஷானுபூதியும்‌ அத்தகையது. 
புற உலகை இந்திரியங்களைக்கொண்டு பார்ப்பதைவீடப்‌ 
பன்மடங்கு உறுதியாகப்‌ பரம்பொருளின்‌ சான்னித்தியம்‌ 
உணரப்படுகிறது. அப்படி உணர்வதால்‌ அதன்மீது நம்‌ 
பிக்கை உண்டாகிறது, அந்த நம்பிக்கையை யாரும்‌ 
அசைத்து அகற்ற முடியாது. பரம்பொருளை உணர்ந்தவனே 
அப்‌ பரம்பொருள்‌ சொரூபமாய்‌ அமைகிறான்‌. 


வேதாந்தத்தின்‌ மூலமந்திரம்‌ இதுவே -- “அபரோக்ஷ 
அனுபூகியை அடைவாயாக.” வெறும்‌ விவாதம்‌ உதவாது. 
அனுபூதியைப்‌ பெறுவது மிகக்‌ கடினமானது. தொல்லோ 
கிய தெய்வம்‌ அணுவினுள்ளும்‌ மறைந்துள்ளான்‌ , மானுட 
உள்ளத்தினுள்ளும்‌ அவன்‌  உறைந்துள்ளான்‌. உள்‌ 
எத்தினுள்ளே உணர்வை ஆழ்ந்து செலுத்திய ஆன்‌ 
றோர்‌ அப்‌ பண்டைப்பொருளை அபரோக்ஷ அனுபூதியில்‌ 
உணர்ந்தனர்‌. அப்பொருளை அடைந்ததனல்‌ அவர்கள்‌ 
உலகில்‌ உள்ள இன்ப துன்பங்களைத்‌ தாண்டியவர்‌ ஆயினர்‌, 
பாவ புண்ணியத்திற்கு அப்பாற்பட்டவர்களாகவும்‌ அவர்‌ 
கள்‌ ஆயினர்‌. நலம்‌ கேடு ஆகியவைகளைக்‌ கடந்தநிலை 
அது. தோற்றத்துக்கும்‌ ஒடுக்கத்துக்கும்‌ அப்பாற்பட்ட 
நிலையும்‌ அதுவே. மெய்ப்பொருள்‌ என்பதும்‌ அதுவே. அப்‌ 
படியாயின்‌ சுவர்க்கம்‌ என்பது யாது £ துன்பம்‌ கலவாத 
இன்பத்தைப்பற்றிய கொள்கை சுவர்க்கமெனப்‌ பெயர்‌ பெறு 
கிறது. இவ்வுலகிலுள்ள துன்பம்‌ வேண்டாம்‌, இன்பம்‌ 
மட்டும்‌ வேண்டும்‌ என்கிறோம்‌ நாம்‌. அத்தகைய நிலை 
வேண்டுமென்று நாம்‌ விரும்புவதீல்‌ வியப்பொன்றுமில்லை, 
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ஆயினும்‌ அத்தகைய அவா பொருளற்றது. ஏனென்றால்‌ 
தீங்கு கலவாத நலம்‌ என்பதோ, நலம்‌ கலவாத தீங்கு என்‌ 
பதோ இந்த ஜகத்தில்‌ இல்லை. பிரபஞ்சத்தினுள்‌ நலம்‌ 
கேடு ஆகிய இரண்டும்‌ கலந்தே இருக்கின்றன. பிரபஞ்சத்‌ 
துக்கு அப்பாற்பட்ட நிலையோ நலம்‌ தீமை ஆகியவைகளைக்‌ 
கடந்தது. 

இன்பம்‌ என்றால்‌ என்ன, மற்றத்‌ துன்பம்‌ என்றால்‌ 
என்ன? இவ்விரண்டும்‌ ஓயாது தோன்றி மறைந்து கொண 
டிருக்கின்றன. இளமையீல்‌ இன்பம்‌ தருகிற ஒன்று முதுமை 
யில்‌ இன்பம்‌ தருவதில்லை, மாறியமைந்து வரும்‌ பொருள்‌ 
களுள்‌ உனக்கு இன்பம்‌ தரக்கூடியதென்று எதை நீ பற்றிப்‌ 
பிடிக்கப்போகின்றாய்‌? இக்கேள்விக்குத்‌ தக்கதொரு விடை 
கண்டாக வேண்டும்‌, இப்பிரபஞ்சத்தினுள்‌ ஈமக்கு இன்பம்‌ 
தருகிற பொருளைப்பற்றிய குருட்டு நம்பிக்கை நம்மிடத்து 
நெடுங்காலம்‌ நிலைபெற்று வருகிறது. இன்பம்‌ தருகிற 
பொருள்‌ என்று ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்றைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகிறான்‌. இன்பம்‌ தருகிற பொருள்‌ அபினி 
என்று ஒருவன்‌ உறுதியாக எண்ணுகிறான்‌. சுவர்க்கத்தில்‌ 
அது ஏராளமாய்‌ உண்டு என்று அவன்‌ கற்பனை பண்ணு 
கிறான்‌. மற்றொரு மனிதனுக்கோ அபினி நிறைந்த சவர்க்கம்‌ 
உதவாது, அழகிய தோட்டங்களும்‌, நதிகளும்‌ நிறைந்த 
சொர்க்கத்துக்காக ஒரு மனிதன்‌ ஆசைப்படுகிறான்‌. மண்‌ 
ணுலகில்‌ பாலைவனத்தில்‌ வசிப்பதால்‌ அவனுக்கு அத்தகைய 
ஆசை உண்டாகிறது. இதே மண்ணுலகில்‌ நீர்ப்‌ பெருக்‌ 
கெடுத்தோடும்‌ நிலங்களில்‌ வசிப்பவன்‌ தனது சொர்க 
கத்தில்‌ நீர்‌ மிகக்‌ குறைந்திருக்குமென்று கற்பனை பண்ணு 
கிறான்‌. இன்பம்‌ துய்க்கும்‌ இயல்பு மக்களிடத்து ஓயாது 
மாறி அமைந்து வருகிறது, யுவன்‌ ஒருவன்‌ சுவர்க்கத்தில்‌ 
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அழகிய மனைவியைப்‌ பெற இயலும்‌ என்று எண்ணுகிறான்‌. 
அதே யுவன்‌ வயது முதிர்ந்து போனபிறகு தனக்கு மனைவி 
ஒருத்தி வேண்டுமென்று எண்ணுவதில்லை, நமது தேவை 
களை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டு நமக்கு நாம்‌ சொர்க்கத்‌ 
தைக்‌ கற்பித்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. நமது தேவைகள்‌ மாறி 
யமையும்‌ பொழுது சொர்க்கமும்‌ நமக்கு மாறியமைகிறது. 
இந்திரிய சுகபோகங்களே வாழ்க்கையின்‌ முடிவான குறிக்‌ 
கோள்‌ என்று கருதுபவர்கள்‌ அவைகளை ஏராளமாக சொர்க 
கத்தில்‌ பெறலாம்‌ என்று நினைக்கின்றனர்‌. மனபரிபாகம்‌ 
அடையவேண்டுமென்று விரும்புபவர்களுக்கு அத்தகைய 
சொர்க்கம்‌ உதவாது. ஆத்ம சாதகன்‌ ஒருவனை அத்தகைய 
சொர்க்கத்தில்‌ வைத்தால்‌ அது அவனுக்கு அழித்துபட்டுப்‌ 
போகும்படி சாபம்‌ கொடுப்பதற்குச்‌ சமனாகும்‌, **நான்‌ 
அடையக்கூடும்‌ நிலை இதுதானா? சிறிது ஆடல்பாடல்‌ புரி 
வது, பிறகு நாய்‌ போன்று மாய்ந்து போவது!” என்று 
அவன்‌ இயம்புவான்‌. சொர்க்கத்தில்‌ இன்பம்‌ கிடைக்கும்‌ 
என்று அவாவுறுகின்‌ றவர்கள்‌ மானுடவர்க்கத்தின்‌ வளர்ச்சி 
யையே தடைபடுத்துபவர்‌ ஆகின்றனர்‌. இவ்வுலகம்‌ 
தருகிற இதே இன்பத்தை மாந்தர்‌ மறுமையிலும்‌ நாடுகின்ற 
னர்‌. உண்மையான ஆனந்தம்‌ எது என்பதை அறியாதவர்‌ 
களே இங்ஙனம்‌ சொர்க்கத்துக்கு ஆசைப்படுகின்றனர்‌, 
இன்பத்தையெல்லாம்‌ விட்டுவிடு என்று வேதாந்தம்‌ புகட்டு 
வதில்லை. * உண்மையான இன்பம்‌ எது என்பதை அறிந்து 
கொள்‌” என்று அது புகட்டுகிறது. 

உலப்பு இல்லாத இன்பம்‌ ஒன்று உண்டு என்று 
வேதாந்தம்‌ வற்புறுத்துகிறது. இவ்வுலகவாழ்வில்‌ நாம்‌ 
பெறுகிற போகங்களையும்‌ இன்பங்களையும்‌ போன்றது அன்று 
அப்‌ பேரின்பம்‌, பின்பு இவ்வுலகம்‌ தருகிற இன்பங்கள்‌ 
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யாவும்‌ அப்பேரின்பத்தின்‌ சிறு கிரணங்களேயாம்‌. உண்மை 
யில்‌ அழியாதிருப்பது அப்பரமானந்தம்‌ ஒன்றே. அதன்‌ 
புறத்தோற்றங்களாக இவ்வுலக இன்பங்கள்‌ தென்படுகின்‌ 
றன. அப்பரமானந்தத்தைத்தான்‌ நாம்‌ ஓயாது அனுபவித்து 
வருகிறோம்‌, ஆனால்‌ அது இவ்வுலகப்‌ பொருள்‌ களால்‌ மூடப்‌ 
பட்டுக்‌ கிடக்கிறது. அப்பேரின்பத்தை இவ்வுலகம்‌ தருகிற 
இன்பம்‌ என்று தவறுதலாகப்‌ பொருள்படுத்துகிறோம்‌. 
விஷய வஸ்துக்கள்‌ வாயிலாக அதை விகாரப்படுத்துகிறோம்‌, 
எங்கெல்லாம்‌ இன்பம்‌ பொலிகின்றதோ அது பரமாத்மா 
வின்கண்‌ உள்ள ஆனந்தமே. திருடன்‌ ஒருவன்‌ தனது 
திருட்டுச்‌ செயலில்‌ இன்பம்‌ காண்கின்றான்‌. அவன்‌ காண்‌ 
கின்ற இன்பம்‌ ஆத்மாவின்கண்‌ உள்ளது. அத்திருடன்‌ 
தனக்காகவென்று படைத்துக்கொண்ட சூழ்நிலையின்‌ மூலம்‌ 
அது தீரிவுபட்டுத்‌ தென்படுகிறது. அதைப்பற்றிய உண்மை 
யைத்‌ தெரிக்துகொள்ளுதற்கு முதலில்‌ திருடனுடைய திருட்‌ 
டுச்‌ செயல்‌ போன்ற கெட்ட கர்மங்களை அகற்றிப்‌ பழக 
வேண்டும்‌. சத்கர்மங்களைச்‌ செய்வது அவசியம்‌, அதனால்‌ 
மனது தெளிவடைகிறது. தெளிந்த மனதுக்கு ஆனந்தம்‌ எங்‌ 
கிருந்து வருகிறது என்று புலப்படுகிறது. திருடன்‌ பெற்ற 
இன்பமும்‌ அப்பேரானந்தத்தின்‌ கிரணமே என்பது ஞானி 
யின்‌ துணிபு, அக்ஞானத்தை நாம்‌ அகற்றவேண்‌ டும்‌. 
பொய்த்‌ தோற்றங்களையும்‌ புறக்கணிக்க வேண்டும்‌, அப்‌ 
படிச்‌ செய்வதால்‌ மெய்ப்பொருள்‌ உள்ளது உள்ளபடி ஒளி 
ரும்‌. உண்மையை சுவானுபூதியில்‌ சாக்ஷாத்கரிட்‌ பவனுக்குப்‌ 
புறவுலகின்‌ காட்கி மா றியமைகிறது. கேடுடையவைகள்‌ 
என்று முதலில்‌ புறக்கணிக்கப்பட்டவைகள்‌ இப்பொழுது 
புதிய பண்‌ புடன்‌ பொலியும்‌, தோன்றியுள்ள யாவும்‌ தெய்‌ 
வப்‌ பெற்றியுடன்‌ திகழும்‌, நலம்‌ வரய்ந்தவை, கேடு 
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நிறைந்தவை என்பனவெல்லாம்‌ புதியதொரு காட்சியைக்‌ 
கொடுக்க ஆரம்பிக்கின்றன. தோன்றியுள்ள யாவும்‌ மெய்ப்‌ 
பொருள்‌ ஒன்றின்‌ பல்வேறு வடிவங்கள்‌ என்பது புலப்படும்‌. 
பாழானவைகள்‌ என்று எப்பொருள்களை எல்லாம்‌ புறக்‌ 
கணித்தோமோ அப்பொருள்களை எல்லாம்‌ பரம்பொருளின்‌ 
தோற்றங்கள்‌ என்று புதிய பாங்கில்‌ அன்புடன்‌ மீட்டு 
எடுத்துக்கொள்கிறோம்‌. பாழானவைகளென்று பிரபஞ்சப்‌ 
பொருள்களைப்‌ புறக்கணிக்கும்‌ தறுவாயில்‌ இவ்வுலக 
சம்பந்தமான இன்ப துன்பங்களையும்‌ துச்சமெனப்‌ புறக்‌ 
கணிக்கக்‌ கடமைப்பட்டிருக்கிறோம்‌. இம்மை மறுமை ஆகிய 
இருமையீலும்‌ கிடைக்கும்‌ இன்பங்களையெல்லாம்‌ துறந்‌ 
தாகவேண்டும்‌ என்பதன்‌ பொருள்‌ இதுவே. 


ஏஏ 9 TA TET எர aT ஏ az ஏஸி | 
qf=o=d எனச்‌ ua ௭.8 ரீ ன்னை mda ப 

“்‌ ஏதைக்‌ குறியாகக்கொண்டு வேதங்கள்‌ எல்லாம்‌ பகர்‌ 
கின்றனவோ, புரிகின்ற தவங்களெல்லாம்‌ எதை விளக்கு 
கின்றனவோ, எதை விரும்பி சான்றோர்‌ பிரம்மசரிய விர 
குத்தை அனுஷ்டிக்கின்றனரோ அதை ஒரு சொல்லால்‌ நான்‌ 
விளக்கிவிடுகிறேன்‌ -- “ஓம்‌' என்பது அது. நாத பிரம்மம்‌ 
என்று சொல்லப்படும்‌ ஓங்காரத்தில்‌ வேதங்களெல்லாம்‌ 
அடங்கி யிருக்கின்றன. தோன்றியுள்ள யாவும்‌ அதில்‌ 
அடங்கியுள்ளன. ”” 

“சரீரம்‌ அழிந்துபட்டுப்‌ போம்பொழுது மனிதனுக்கு 
என்ன ஆகிறது?” இது நசிகேதன்‌ கேட்ட கேள்வி. 
இதற்கு யமதர்மராஜாவிடமிருந்து விடை வருகிறது, 

எ ளார்‌ ௭௭ எ ரர்‌ தான எர கன்ட | 

என்‌ ன: எரர்‌ ஏரார்‌ ௭ Erad ணர்‌ TOT பு 
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“உணர்வு சொரூபமான ஆத்மா பிறப்பதில்லை சாவ 
கில்லை, வேறு எதிலிருந்தும்‌ அது ,உண்டானதன்று. வேறு 
எதும்‌ அதனிடத்திருந்தும்‌ உண்டாகவில்லை. இந்த ஆத்‌ 
மன்‌ பிறவாதது, நித்தியமானது, சாசுவதமானது, பண்‌ 
டைப்பொருள்‌. சரீரம்‌ அழியும்பொழுது அது அழிவ தில்லை,” 
gral ன Erg என்னன? ஈர்‌ | 
விளி எ எனின்‌ ளர்‌ ளீ எ ண ப 


“்‌ கொல்லுபவன்‌ தான்‌ ஆத்மாவைக்‌ கொல்ல முடியும்‌ 
என்று நினைப்பானாகில்‌, கொல்லப்படுபவன்‌ ஆத்மாவாகிய 
தான்‌ அழிந்துபட்டுப்‌ போவான்‌ என்று நினைப்பானாகில்‌ 
இவ்‌ இருவரும்‌ உண்மையை அறியாதவர்கள்‌. ஆத்மா 
கொல்லுவதும்‌ இல்லை, கொல்லப்படுவதும்‌ இல்லை.” இது 
ஒரு மஹத்தான கோட்பாடு, உணர்வு சொருபமானது 
ஆத்மா, என்னும்‌ கோட்பாடு ஆராய்ச்சிக்குரியது, வேதாந்த 
தத்துவங்களை மேலும்‌ ஆராய்ந்துகொண்டு போகுங்கால்‌ 
ஓர்‌ உண்மை வெளியாகும்‌. பேரறிவும்‌ தூய்மையும்‌ ஆத்மா 
வீன்கண்‌ யாண்டும்‌ உள. இந்த அறிவும்‌ தூய்மையும்‌ 
சிலரிடம்‌ மங்கலாகத்‌ தோன்றுகின்றன. இன்னும்‌ சிலரிடம்‌ 
தெளிந்த பாங்கில்‌ தோன்றுகின்றன. வெளித்தோற்றத்‌ 
தில்‌ காணப்படும்‌ தாரதம்மியமே மேல்நிலைக்கு வந்துள்ள 
ஜீவன்‌ என்றும்‌, கீழான நிலையில்‌ உள்ள ஜீவன்‌ என்றும்‌ 
ஜிவபேதத்தைக்‌ கற்பனைபண்ணிக்‌ காட்டுகிறது. இத்தனை 
ஜீவர்களுக்கும்‌ ஆதாரமாயுள்ள சித்‌ ஆகாசம்‌ ஒன்றே. இந்த 
சித்‌ ஆகாசமே ஒவ்வொரு ஜீவனது உள்ளத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
மெய்ப்பொருள்‌. இது சாசுவதமானது. மகிமைகளெல்‌ 
லாம்‌ இதற்குரியனவாகின்றன. மாசுபடியாத மெய்ப்‌ 
பொருள்‌ இது. பரிபூரணப்பொருளாய்‌ இருப்பது இதுவே. 
பரமாத்மன்‌ என்று இது அழைக்கப்படுகிறது, சான்றோன்‌ 
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உள்ளத்தில்‌ இருப்பதுவும்‌ இதுவே, பாபியர்‌ உள்ளத்தில்‌ 
இருப்பதுவும்‌ இதுவே. இன்புற்றிருப்பவனுக்கும்‌, துன்புற 
றிருப்பவனுக்கும்‌ ஆதாரமாய்‌ இருப்பது இதுவே. கட்டழகு 
படை த்திருப்பவனுக்கும்‌ விகாரப்பட்டிருப்பவனுக்கும்‌ மூலப்‌ 
பொருள்‌ இதுவே, மக்களுக்கும்‌ விலங்குகளுக்கும்‌ அந்த 
ராத்மாவாயிருப்பதும்‌ இதுவே, தோன்றியுள்ள பிரபஞ்சம்‌ 
முழுதுக்கும்‌ ஆதாரமாய்‌ இருப்பது இதுவே, இந்த ஒரு 
பொருளே எங்கும்‌ பிரகாசமாய்‌ உள்ளது. இந்த ஆத்மப்‌ 
பிரகாசத்தை விளக்கவல்ல பரிபாகத்தில்‌ உயிர்களுக்கிடை 
யில்‌ ஏற்றத்தாழ்வு உண்டு, சில ஜீவர்கள்‌ ஆத்மப்பிரகா 
சத்தை நன்கு விளக்குகின்றன. இன்னும்‌ சில ஜீவர்‌ 
களுக்கு அதை நன்கு விளக்க இயலுவதில்லை. அதை 
முன்னிட்டு ஆத்மப் பிரகாசத்தில்‌ எந்தவிதமான மாறுதலும்‌ 
வந்தமைவது கிடையாது. பலபேர்‌ ஆடை அணிந்துகொள்‌ 
கின்றனர்‌, அவர்களுள்‌ ஒரு சிலர்‌ உடல்‌ முழுதையும்‌ மூடிக்‌ 
கொள்கின்றனர்‌. இன்னும்‌ சிலர்‌ உடலில்‌ ஒரு பகுதியை 
மூடுவதில்லை, அதனால்‌ அவர்களுடைய உடலங்களில்‌ 
மாறுபாடு ஒன்றும்‌ வருவதில்லை. உடைகளில்தான்‌ 
வேற்றுமை தென்படுகிறது. ஈண்டு ஓர்‌ உண்மையை காம்‌ 
நன்கு ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொள்வது அவசியம்‌, அதா 
வது வேதாந்த தர்சனத்தின்படி நல்லது என்றும்‌ அதற்கு 
அன்னியமாகக்‌ கெட்டது என்றும்‌ இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ 
இல்லை. ஒரே வஸ்து நல்லதாகவோ அல்லது கெட்ட 
தகாகவோ புலப்படுகிறது. அவ்‌ வஸ்துவினின்று விளையும்‌ 
பயனை அனுசரித்து அது நல்லது என்றோ அல்லது கெட்‌ 
டது என்றோ கருதப்படுகிறது. ஏதேனும்‌ ஒரு பொருளை 
இன்று நாம்‌ இனியது என்று இயம்புகிறோம்‌. அதே 
பொருளை நாளைக்கு நரம்‌ இன்னாதது என்று ஒதுக்கிவைக்‌ 
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கிரோம்‌. நமது குளிரை அகற்றிவைச்கவல்ல கனல்‌ நம்‌ 
மைக்‌ கொளுத்தவும்‌ வல்லது. நம்மைச்‌ சுடுவது தீயின்‌ 
குற்றமல்ல. நமக்கு ஆதாரமாயிருக்கும்‌ பரமாத்மன்‌ நலம்‌ 
கேடு ஆகியவைகளுக்கு அப்பாற்பட்டது. தூய்மையும்‌ பரி 
பூரணத்‌ தன்மையும்‌ அதன்பால்‌ உண்டு. தீவினை ஆற்றும்‌ 
ஒருவன்‌ தனக்கு இயல்பாயுள்ள இப்பரிபூரணத்தைப்‌ புறக்‌ 
கணிக்கிறான்‌. கொலையாளி ஒருவனுடைய உள்ளத்திலும்‌ 
அதே பரமாத்மன்‌ உளது, அது அழிந்துபட்டுப்‌ போவ 
தில்லை. கொலையாளி செய்தது கேடு. தீவினையென்னும்‌ 
மாசு அந்த ஆத்ம சொரூபத்தை மறைத்துக்கொண்டிருக்‌ 
கிறது. கொல்லப்படும்‌ ஒருவனுடைய உடல்‌ அழிகிறது. 
உடல்‌ அழிவதால்‌ அதற்கு உருக்கொடுத்துள்ள ஆத்மன்‌ 
அழிவதில்லை, அது நித்திய வஸ்து, அதை யாரும்‌ 
கொல்ல முடியாது. அழிவு என்பது அதற்கில்லை. 

oT WEA எனன ணன Safe TET | 

சகட: ர விரக எக: எள ளை: | 

்‌ அணுவுக்கணுவாய்‌ இருப்பது பரமாத்மன்‌. பெரியதற்‌ 
கெல்லாம்‌ பெரியதாய்‌ இருப்பதும்‌ அதுவே. ஜீவஜந்துக்‌ 
கள்‌ அனைத்தின்‌ உள்ளத்திலும்‌ அது வீற்றிருக்கிறது. ஆசை 
யநீறவன்‌ சோகத்தைக்‌ கடந்தவனாகிறான்‌. அதனால்‌ அவ 
னுடைய மனதும்‌ இந்திரியங்களும்‌ அமைதியுறுகின்றன. 
பின்பு பரமாத்மனுடைய மகிமையை அவன்‌ அனுபுூ தியில்‌ 
உணருகிறான்‌.,”” 

சரீரமல்லாத அப்‌ பரமாத்மன்‌ எல்லாச்‌ சரீரங்களிலும்‌ 
எழுந்தருளியிருக்கிறது. தேசம்‌ அல்லது இடத்தில்‌ அடங்‌ 
காத பொருள்‌ அது. அத்தகையது அங்கும்‌ இங்கும்‌ எங்‌ 
கும்‌ நிறைந்துள்ளதாகத்‌ தென்படுகிறது. நீக்கமற எங்கும்‌ 
நிறைந்துள்ள அகண்‌ டவஸ்து அது, ஆத்மனைப்பற்றிய இவ்‌ 
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வுண்மையை அபரோக்ஷ அனுபூதியில்‌ உணரும்‌ சான்றோர்‌ 
சோகமடைவதில்லை. 


எண TATA BA எ HEAT எ என ஏர | 

6: இந்த ஆத்மன்‌ வேதாத்யயனத்தால்‌ அடையப்படுவ 
தன்று. அறிவுத்‌ திறமையினாலும்‌ இதைப்‌ பெறமுடியாது. 
கேள்வியாலும்‌ சொல்வன்மையினாலும்‌ இது அடையப்படுவ 
தன்று.”” இது ஒரு துணிச்சலான பேச்சு. மெய்ப்பொருள்‌ 
ஆராய்ச்சியில்‌ பண்டைப்‌ பெரியோர்கள்‌ தீவிரமாகச்‌ சென்ற 
வர்கள்‌. ஆராய்ச்சி என்னும்‌ பாதையில்‌ அவர்கள்‌ இடை 
வழியில்‌ நின்றுவிடவில்லை. வேதங்களுக்கு மதிப்புக்‌ கொடுப்‌ 
பதில்‌ மற்ற மதத்தினர்களையெல்லாம்‌ இந்தியர்கள்‌ மீறிப்‌ 
போகின்றனர்‌. கடவுளின்‌ ஆதேசத்தைப்‌ பெற்று யாரோ ஒரு 
மனிதன்‌ பைபிள்‌ என்னும்‌ சாஸ்திரத்தை வெளியிட்டான்‌ 
என்று கிறிஸ்துவர்கள்‌ கருதுகின்றனர்‌. ஹிந்துக்களின்‌ 
கொள்கையோ அதைவிட மிக மேலே போயிருக்கிறது. 
வேதங்களில்‌ பகர்ந்திருப்பவை எவையோ அவைகள்தான்‌ 
பிரபஞ்சத்தில்‌ இருக்கின்றன என்பதுஹிந்துக்களின்‌ துணிபு. 
வேதங்களின்‌ மூலமாகவே பிரபஞ்சம்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டது. 
கலைஞானங்கள்‌ எனப்படுபவை யாவும்‌ வேதங்களில்‌ இருக்‌ 
கின்றன. வேதத்திலுள்ள ஒவ்வொரு மந்த்ரமும்‌ ஜீவாத்‌ 
மனைப்போன்று நித்தியமானது, மந்தரத்துக்கு ஆதி அந்த 
மில்லை. சிருஷ்டிக்‌ கர்த்தாவாகிய பிரம்மாவின்‌ மனதே 
வேதங்களாக வடிவெடுத்திருக்கிறது, இப்பாங்கில்‌ ஹிந்‌ 
துக்களால்‌ வேதங்கள்‌ கருதப்படுகின்றன. ஏதேனும்‌ ஒரு 
செயல்‌ நல்லொழுக்கம்‌ எனக்‌ கருதப்படுவானேன்‌? ஏனென்‌ 
ரூல்‌ அது வேதங்களின்‌ ஆதேசம்‌. மற்றொரு செயல்‌ தீய 
ஒழுக்கமெனக்‌ கருதப்படுவானேன்‌? ஏனென்றால்‌ வேதங்‌ 
கள்‌ அங்ஙனம்‌ பகர்கின்றன. வேதங்களுக்கு இத்தகைய 
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மதிப்பு உண்டு, ஆயினும்‌ பண்டைச்‌ சான்றோர்‌ துணிந்து 
பகர்வது யாது? இத்தகைய வேதங்களைக்‌ கற்பதாலும்‌ 
மெய்ப்பொருளை உணர்ந்துகொள்ள முடியாது என்று அவர்‌ 
கள்‌ பிரகடனம்‌ பண்ணிஞர்கள்‌. 

ர ஸூ 9௭ மனன ளான ஏர எஸ்‌ சர்‌ ॥ 

“யாருக்குப்‌ பரமாத்மன்‌ அருள்‌ புரிகின்றுனே அவனா 
லேயே பரமா த்மன்‌ அடையப்பெறுகிறான்‌ .”? 

இதற்கு ஆக்ஷேபம்‌ ஒன்று பிறக்க இடமிருக்கிறது. 
கடவுளுக்கு பக்ஷ்பாதமிருக்கிறது என்னும்‌ கொள்கையில்‌ 
இக்‌ கோட்பாடு வந்துமுடிகிறது என்பதுதான்‌ ஆக்ஷபம்‌. 
இல்லை; அதற்கு யமதர்மராஜா விளக்கம்‌ தருகிறார்‌. 


னன்‌ TARA எண: ! 
IATA என்‌ TATA ATT ப 
““ தன்னடக்கம்‌ பழகாதவர்‌, துர்கடத்தை உடையவர்‌, 
மன அமைதி பெறாதவர்‌, தியானம்‌ பழகாதவர்‌, சஞ்சலப்‌ 
பட்டுக்கொண்டிருப்பவர்‌ பெரும்‌ படிப்பாளிகளாயிருந்தாலும்‌ 
ஆத்மனை அடையமுடியாது. உள்ளம்‌ தெளிந்தவர்கள்‌, 
தூய வினையாற்றுபவர்கள்‌, புலனடக்கம்‌ பழகியவர்கள்‌ -- 
இத்தகைய பண்பாடுடையவர்களுக்கே பரமாத்மன்‌ தன்னைக்‌ 
காட்டியருளுகின்றான்‌.”” 
தீதீதுவமானது மேலும்‌ உருவகப்படுத்தி விளக்கப்படு 
கிறது. ஜீவாத்மன்‌ ரதத்தில்‌ ஊர்ந்து செல்பவன்‌. இந்த 
சரீரமே ரதம்‌. புத்தியானது சாரதியாகின்றான்‌. கடிவா 
ளங்களாக அமைவது மனது. குதிரைகளின்‌ நிலையில்‌ இந்‌ 
திரியங்கள்‌ இருக்கின்றன. - யாருடைய குதிரைகள்‌ நன்கு 
அடக்கி வைக்கப்பட்டிருக்கின்றனவோ, கடிவாளங்கள்‌ 
உறுதியுடன்‌ இருக்கின்றனவோ, அதை புத்தியாகிய சாரதி 
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திறமையுடன்‌ கையாளுகின்றானே, அத்தகைய ஜீவனே இப்‌ 
பரமாத்மனைச்‌ சென்றடைகின்றான்‌. ஆனால்‌ யார்‌ ஒருவனு 
டைய குதிரைகளாகிய இந்திரியங்கள்‌ அடங்கவீல்லையோ, 
கடிவாளங்கள்‌ களர்த்தப்‌ பெற்றிருக்கின்றனவோ, அத்தகை 
யவன்‌ நாசமடைகின்றான்‌. எல்லார்‌ உள்ளத்திலும்‌ வீற்றிருக்‌ 
கின்ற இப்‌ பரமாத்மன்‌ இந்திரியங்களுக்குப்‌ புலப்படுபவன்‌ 
அல்லன்‌. மனபரிபாகம்‌ அடைந்தவர்கள்‌ தெளிந்த மனதி 
னுள்ளே அபரோக்ஷ அனுபூதியில்‌ அப்‌ பரமாத்மனை உணர்‌ 
கின்றனர்‌. அவன்‌ ஒசைக்கும்‌ ஒளிக்கும்‌ அப்பாற்பட்டவன்‌. 
வடிவம்‌ என்பது அவனுக்கில்லை. சவைத்தல்‌ என்பதும்‌, 
தொட்டு உணர்தல்‌ என்பதும்‌ அவன்கண்‌ செல்லா. ஆதி 
யந்தமில்லாத அகண்ட வஸ்து அவன்‌. பிரபஞ்சத்துக்‌ 
கப்பால்‌ அவன்‌ உள்ளான்‌. அவன்‌ நிர்விகாரப்‌ பொருள்‌. 
இங்கனம்‌ அப்‌ பெரியபொருளபை அபரோக்ஷ அனுபூதியில்‌ 
அறிபவன்‌ மரணமிலாப்‌ பெருநில்யை அடைகின்றான்‌. 
அதன்கண்‌ ஜீவனை எடுத்துச்‌ செல்லும்‌ நெறி மிகக்‌ கஷ்ட 
மானது. கூரான கத்தியின்மீது நடப்பதற்கு அதுஒப்பானது. 
இந்திரியங்களின்‌ வசப்படுதல்‌ என்னும்‌ ஆபத்துகள்‌ வழி 
நெடுக உண்டு. ஆயினும்‌ சாதகன்‌ பெருமுயற்சி எடுத்‌. 
துக்கொள்ள வேண்டும்‌, தளர்வுறலாகாது. “எழுந்திரு, 
விழித்திரு, குறியை அடையுமுன்பு யத்தனத்தை நிறுத்த 
வேண்டாம்‌.” 

உபநிஷதங்களையெல்லாம்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ அவை 
கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ அடிப்படையாகஒரே கோட்பாடுஉளது. 
மனிதன்‌ அபரோக்ஷ அனுபூதியைப்‌ பெற்றுகவேண்டும்‌ என்‌ 
பதுஅக்கோட்பாடு. இதைக்‌ குறித்துவெவ்வேறுகாலங்களில்‌ 
வெவ்வேறு கேள்விகள்‌ எழுவதுண்டு.இக்காலத்திய மனிதன்‌ 
கேட்கின்ற கேள்வியும்‌ ஒன்று உண்டு. அபரோக்ஷ அனுபூதி 
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யால்‌ நமக்குக்‌ கிடைக்கின்ற பயன்‌ யாது என்பது அக்‌ 
கேள்வி. இத்தகைய ஒவ்வொரு கேள்விக்கும்‌ அடிப்படை 
யாக சூழ்நிலை என்பது ஒன்றிருக்கிறது. சூழ்நிலைக்கு ஏற்ப 
நமது மனப்பான்மை பெரிதும்‌ மாறியமைகிறது, எது நமக்கு 
இன்பத்தைத்‌ தருகிறது என்பது இக்காலத்தார்‌ பொது 
வாகக்‌ கேட்கும்‌ கேள்வி. அதற்கேற்ற விடை ஒன்று பகர 
லாம்‌. இந்திரிய விஷயங்களில்‌ பலர்‌ இன்பத்தைப்‌ பெற்று 
வருகிறார்கள்‌ என்றால்‌ யாரோ ஒரு சிலர்‌ பாரமார்த்திக விஷ 
யத்தில்‌ ஏன்‌ இன்பம்‌ பெறலாகாது? பெரும்பாலர்க்கு இந்‌ 
திரிய விஷயங்களில்தான்‌ சுகம்‌ இருக்கிறது. ஆனால்‌ உல 
கத்திலுள்ள எல்லாருமே இந்திரிய விஷயங்களினின்று 
இன்பத்தைப்‌ பெற்றாகவேண்டும்‌ என்னும்‌ நியமனம்‌ இல்லை. 
இந்திரிய விஷயங்களைவிட உயர்ந்தவைகளை நாடுகின்ற 
சிலரும்‌ உலகில்‌ உண்டு, அருந்துதலிலும்‌ பருகுதலிலும்‌ 
மட்டும்‌ நாய்‌ ஒன்று இன்பத்தைப்‌ பெறுகிறது. பெளதிக 
விக்ஞானி ஒருவன்‌ தனது ஆராய்ச்சியில்‌ அடையும்‌ மகிழ்வை 
அந்த நாய்‌ அறிந்துகொள்ள முடியாது. இந்த பெளதிக 
வீக்ஞானிக்குப்‌ போதியவளவு பணம்‌ இல்லாதிருக்கலாம்‌. 
விவாகம்‌ செய்துகொள்வதைப்பற்றியும்‌ அவனுக்கு நினைக்க 
நேரமில்லாது போகலாம்‌, மலையுச்சியின்மீது ஒரு கட்டி 
டத்தில்‌ இருந்துகொண்டு சில நட்சத்திரங்களின்‌ இருப்‌ 
பிடத்தை அவன்‌ கூர்ந்து ஆராய்ந்துகொண்டிருக்கலாம்‌. 
அவனைப்‌ பார்த்துப்‌ பரிகாசம்‌ பண்ணும்‌ முறையில்‌ இந்த 
நாய்‌ புன்னகை பூக்கிறது என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌. 
அந்த நாயைப்‌ பார்த்து பெளதிக விக்ஞானி பகர்வதாவது: 
“அன்புக்குரிய குக்கலே, இந்திரியங்களினின்று மட்டும்‌ 
6 இன்பத்தை அடைந்து வருகின்றாய்‌. அதைத்தவிர வேறு 
ஏதாவது இன்பம்‌ இருக்கிறது என்பது உனக்குத்‌ தெரி 
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யாது, ஆனால்‌ என்‌ வாழ்க்கை முறையில்‌ நான்‌ அடையும்‌ 
ஆனந்தத்தை நீ எங்ஙனம்‌ அறிவாய்‌? உனக்கு இன்பம்‌ 
தருகிற பொருள்களை நீ நாடுவதுபோன்று எனக்கு இன்பம்‌ 
தருபவைகளை நான்‌ நாடுகிறேன்‌.” இங்ஙனம்‌ ஒவ்வொருவர்‌ 
ஒவ்வொரு பொருளில்‌ இன்பம்‌ பெறுகின்றனர்‌. வாழ்க்கை 
மில்‌ நாம்‌ செய்கிற தவறுதல்‌ ஒன்று உண்டு. நமது மனதை 
அளவையாக வைத்துக்கொண்டு உலகம்முழுதையும்‌ அளந்து 
பார்க்க நாம்‌ முயலுகிறோம்‌. நமக்கு எது இன்பம்‌ ௬ 
கிறதோ அதுவே உலகம்‌ முழுதுக்கும்‌ இன்பம்‌ தரவல்லது 
என்று முடிவுகட்டுகிறோம்‌. இக்காரணத்தை முன்னிட்டே 
அபிப்பிராய வித்தியாசமும்‌ மக்களுக்கிடையில்‌ ஏராளமாய்‌ 
உண்டாகிறது. உலகத்தார்க்குப்‌ பயன்படும்‌ பொருள்‌ ஒன்று 
பாரமார்த்திகத்தில்‌ செல்பவனுக்கும்‌ பயன்‌ படுகிறது என்பது 
உண்மையல்ல, உலகத்தவன்‌ பகர்வதாவது: “பார்‌, 
நான்‌ எவ்வளவு இன்பம்‌ துய்த்து வாழ்கிறேன்‌. வேண்டிய 
அளவு என்னிடம்‌ பணம்‌ இருக்கிறது. பாரமார்த்திக 
வாழ்வு முதலியவைகளைப்பற்றி கான்‌ தொல்லையுறுவது 
கிடையாது. அது எனக்கு எட்டாத விஷயம்‌, அதை காடா 
மலேயே நான்‌ இன்புற்றிருக்கிறேன்‌.”” இப்படி ஒவ்வொரு 
மனிதனும்‌ முடிவு கட்டுதலில்‌ குற்றமில்லை, யாருக்கு எது 
இன்பம்‌ தருகிறதோ அதை அம்மனிதன்‌ நாடட்டும்‌. ஆயினும்‌ 
இவ்வுலகில்‌ பெரும்‌ கொடுமை ஒன்று உண்டு. தனது அய 
லானுக்குத்‌ துன்பம்‌ விளைவிக்காது எம்‌ மனிதனாவது ஏதே 
னும்‌ ஒருவிதத்தில்‌ இன்பத்தைப்‌ பெறுவானாகில்‌ அவன்‌ 
அதைப்பெற்று மகிழ்ந்திருக்கட்டும்‌. கடவுளும்‌ அவனுக்குத்‌ 
துணைபுரிவாராக. ஆனால்‌ அம்மட்டில்‌ அம்‌ மனிதன்‌ நிற்ப 
தில்லை. தன்‌ அயலானைப்‌ பார்த்து அவன்‌ பகர்வதாவது: 
“நரன்‌ எதில்‌ இன்பம்‌ பெறுகின்றேனோ நீயும்‌ அதையே 
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நாடுக; அங்ஙனம்‌ நாடாவிடில்‌ நீ ஒரு முழுமடையன்‌ 
ஆவாய்‌," அதற்கு அயலான்‌ பகர்வதாவது: “*நண்பா, நீ 
தவறு இழைக்கின்றாய்‌. எது உனக்கு இன்பம்‌ தருகின்றதோ 
அதை நான்‌ கண்ணெடுத்துப்‌ பார்க்கவேண்டிய அவசியமே 
இல்லை. பொற்காசு சிலவற்றைப்‌ பெறுவதற்காகத்தான்‌ 
மனிதன்‌ உயிர்‌ வாழ்ந்திருக்கின்றான்‌ என்றால்‌ அத்தகைய 
வாழ்க்கை எனக்கு வேண்டாம்‌. பொற்காசில்‌ திருப்தி 
யடைந்து வாழ்ந்திருப்பதைவிட உடனே மாய்ந்துபோவது 
மேல்‌.” இத்தகைய விடையை தத்துவ ஆராய்ச்சி செய்யும்‌ 
ஒருவன்‌ விஷய சுகத்தை நாடுபவனுக்குத்‌ தருகிறான்‌. உல 
கில்‌ தென்படும்‌ அற்பப்‌ பொருள்களை நாடித்திரியும்‌ மனப்‌ 
பான்மையில்‌ இருப்பவர்களுக்கும்‌ பாரமார்த்திகத்துக்கும்‌ 
வெகுதூரம்‌, இவைகளையெல்லாம்‌ அனுபவித்துப்‌ பார்த்த 
பிறகு யாருக்கு விரக்தி ஏற்படுகின்றதோ அம்‌ மனிதனே 
பாரமார்த்திக வாழ்வுக்குத்‌ தகுதியுடையவனாகின்றான்‌. 
ஆசையுடன்‌ இவ்வுலகப்‌ பொருள்களை நாடும்‌ நாம்‌ இவைகள்‌ 
நிலைத்த நலனைத்‌ தரமாட்டா என்னும்‌ தெளிவு அடைந்த 
பின்பே, ஞானவாழ்வு ஈமக்குத்‌ துவங்குகிறது. 


விஷய சுகங்களில்‌ ஈடுபடுபவர்க்கிடையில்‌ கொள்கை 
ஒன்று உண்டு. பழங்காலந்தொட்டு இன்று வரை அது 
பலருடைய மதக்‌ கொள்கையாகவே இருந்து வருகிறது. 
அதாவது: “*இவ்வுலகிலுள்ள துன்பங்களெல்லாம்‌ சிறிது 
சிறிதாகத்‌ தேய்ந்து முடிவில்‌ மறைந்துபோம்‌. பிறகு விதவித 
மான இந்திரிய சுகங்களே எஞ்சியிருக்கும்‌, அப்பொழுது 
இவ்‌ வையகமே வைகுண்டம்போன்று விளங்கும்‌.”” இத்‌ 
தகைய கொள்கை பலருக்கு ஆசையை ஊட்டி வருகிறது. 
ஆகையால்தான்‌ இக்‌ கொள்கை மிக ஆபத்தானது. இத்‌ 
தகைய நிலை ஒருநாளும்‌ வரப்போவதில்லை. இவ்வுலகம்‌ 


அபரோக்ஷ அனுபூதி 215 


எப்பொழுதும்‌ ஒரே பாங்கிலேயே இருந்து வருகிறது. 
இப்படிப்‌ பகர்வதைக்‌ கேட்டுப்‌ பலர்‌ திகில்‌ அடையலாம்‌, 
ஆயினும்‌ இவ்வுலகைப்பற்றிய உண்மை இதுதான்‌ என்று 
பகராதிருக்க நம்மால்‌ முடியாது. இவ்வுலகில்‌ தென்படும்‌ 
துயரம்‌ ஈம்‌ உடலிலுள்ள கீல்வாத நோய்க்கு ஒப்பானது. 
உடலில்‌ ஏதேனும்‌ ஒரு உறுப்பில்‌ அந்நோய்‌ தென்படுகிறது. 
அங்கிருந்து அதை அகற்ற முயன்றால்‌ மற்றோர்‌ உறுப்பில்‌ 
அது தோன்ற ஆரம்பிக்கிறது. எத்தகைய சிகிச்சை 
முறையை வேண்டுமானாலும்‌ கையாளலாம்‌. ஆனால்‌ நோய்‌ 
மட்டும்‌ அறவே அகன்று போவதில்லை. பண்டைக்‌ காலத்துக்‌ 
காட்டுமிராண்டிகள்‌ வனத்தில்‌ வசித்தார்கள்‌. ஒருவரை 
ஒருவர்‌ புசித்து வந்தார்கள்‌, நவீன நாகரிகம்‌ படைத்தவர்‌ 
கள்‌ ஒருவரை ஒருவர்‌ புசிப்பதில்லை; ஆனால்‌ ஒருவரை. 
ஒருவர்‌ ஏமாற்றுகின்றனர்‌. ஏமாற்றுதலின்‌ மூலம்‌ பல 
தேசங்களும்‌, நகரங்களும்‌ பாழாக்கப்படுகின்றன. ஆகவே, 
முன்னேற்றம்‌ ஏதேனும்‌ வந்துள்ளது என்று மொழிதற்கு 
இடமில்லை. உலகம்‌ முன்னேற்றம்‌ அடைந்து வருகிறது 
என்று பலர்‌ இயம்புகின்றனர்‌. உண்மையில்‌ ஆசைகள்‌ தான்‌ 
அதிகரித்து வருகின்றன. அதிகரித்து வரும்‌ ஆசைகளுக்கு 
முன்னேற்றம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ தரப்படுகிறது. கோட்பாடு 
ஒன்றை ஈண்டு ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொள்வது அவசியம்‌. 
ஆசை அதிகரிச்குமளவு துன்பமும்‌ அதிகரிக்கிறது. யாசகன்‌ 
ஒருவன்‌ என்ன நிலையில்‌ இருக்கின்றானோ அதேகில்யில்‌ 
கான்‌ உலகம்‌ இருந்துவருகிறது. யாசகன்‌ ஒருவன்‌ ஓய்‌ 
வின்றி ஏதேனும்‌ ஒன்றை வேண்டிவருகிறான்‌. அவனுடைய 
தேவைக்கு முடிவில்லை. பொருள்‌ கிடைக்கக்‌ கிடைக்க 
இன்னும்‌ போதவில்லை என்னும்‌ மனப்பான்மையே அவ 
னிடத்தில்‌ வளர்ந்து வருகிறது. உலகப்‌ பொருள்களை நாடு 
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பவர்கள்‌ நிலைமையும்‌ அத்தகையதே. ஆசைக்‌ நிறை 
வேற்றும்‌ வல்லமை ஒரு சிறிதளவு மனிதனுக்கு உண்டாகு 
மானால்‌ அதற்கிடையில்‌ மலைபோன்று புதிய ஆசைகள்‌ 
அவன்‌ உள்ளத்தில்‌ தோன்றி முன்வந்து நிற்கின்றன, 
ஆகவே, இவ்வுலகில்‌ இன்பமும்‌ துன்பமும்‌ கிட்டத்தட்ட 
ஒரேபாங்கில்‌ யாண்டும்‌ நிலைத்திருக்கின்றன, கடலில்‌ ஓரி 
டத்தில்‌ அலை உயர எழுங்கால்‌ அதனருகில்‌ ஆழமாகப்‌ 
பள்ளம்‌ உண்டாகிறது. அதே நிகழ்ச்சி சமுதாயத்திலும்‌ 
உண்டாகிறது. ஒரு மனிதனுக்கு இன்பம்‌ வரும்பொழுது 
அதனால்‌ மற்றொரு மனிதனுக்கு அல்லது விலங்குச்குத்‌ துன்‌ 
பம்‌ வருகிறது. ஜனத்தொகையில்‌ மனிதர்‌ அதிகரிக்கின்‌ 
றனர்‌. அதனால்‌ விலங்குகளின்‌ எண்ணிக்கை குறைகிறது. 
விலங்குகளுக்குரிய இடங்களை மனிதன்‌ அபகரித்துக்கொள் 
கின்றான்‌. அவ்விலங்குகளை அவன்‌ கொன்று தள்ளுகின்றான்‌. 
தான்‌ உயிர்‌ வாழ்வதற்காக அவைகளை அவன்‌ அழிக்கின்‌ 
ரன்‌. இந்நில்மையில்‌ உலகில்‌ இன்பம்‌ அதிகரிக்கிறது 
என்று இயம்புவது எங்ஙனம்‌£ வலிவு படைத்த சமுதாயம்‌ 
எளிய சமுதாயத்தைத்‌ தேய்த்துத்‌ தள்ளுகிறது, அதனால்‌ 
வலிய சமுதாயத்துக்கு இன்பம்‌ வந்தமைகிறது எனலாமா? 
அதுவும்‌ இல்லை. பிறகு வலிய சமுதாயத்தில்‌ ஒருவனை 
ஒருவன்‌ ஒழிக்க முயலுகிறான்‌. வாழ்க்கையின்‌ நடைமுறை 
உலகில்‌ இங்ஙனம்‌ அமைந்திருக்கையில்‌ இதை சுவர்க்க 
மாக்குவது எங்ஙனம்‌! ஒரு காலத்தில்‌ இது சுவர்க்கமாகும்‌ 
என்று எண்ணுவது வெறும்‌ நம்பிக்கையே ஒழிய நடை 
முறையில்‌ அதற்குச்‌ சான்றுகளை எங்குத்‌ திரும்பிப்‌ பார்த்‌ 
தாலும்‌ காணமுடியாது. 


பூரணத்தை அடைவது என்பதும்‌ அகண்டாகாரத்தை 
அடைவது என்பதும்‌ ஒன்றே. இந்த அகண்ட நிலைதான்‌ 
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நமது யதார்த்த சொருபம்‌, அந்நிலையை அடைய நாம்‌ 
மூயன்றுகொண்டிருக்கிறோம்‌. எல்லா உயிர்களும்‌ அகண்ட 
நிலையை அடையவே பாடுபடுகின்றன, இதுதான்‌ ஜீவர்‌ 
கனைப்பற்றிய உண்மை, இந்நிலையைக்‌ குறித்து விபரீத 
மான கொள்கையை உடைய சிலர்‌ இருக்கின்றனர்‌. ஜீவர்‌ 
களாக தேகங்களில்‌ கட்டுண்டிருக்கும்‌ பொழுதே அவர்கள்‌ 
படிப்படியாக பூரண நிலையை அணுகிவருகின்றனர்‌ என்பது 
அக்‌ கொள்கை, இது இயலுமா என்று ஆராய்ந்து பார்ப்‌ 
போம்‌. பூரணமும்‌ அகண்டாகாரமும்‌ ஒன்றே. தேகத்தினுள்‌ 
கட்டுண்டிருப்பது அகண்டமல்ல. கண்டதுண்டமான நிலை 
அது. கண்டதுண்டப்பட்ட பொருள்‌ அதேவேளையில்‌ 
அகண்டமாகவும்‌ ஆகவல்லது என்பது பொருந்தாது, சரீரத்‌ 
கில்‌ இருந்துகொண்டே பூரணத்தையும்‌ பெற்றுவிடலாம்‌ 
என்னும்‌ கோட்பாடு பாலர்களுக்குப்‌ பிரீதியை உண்டுபண்‌ 
ணலாம்‌, ஆனால்‌ உண்மையோடு ஒவ்வாத கூற்றுகளைப்‌ 
புகட்டி அவர்களுடைய இளம்‌ மனதைக்‌ கெடுப்பதுதான்‌ 
கைகண்ட பலன்‌, விபரீதபுத்தி படைப்பது சமய அனுஷ்‌ 
டானமாகாது. இவ்வுலகம்‌ என்ரால்‌ என்ன என்பதைச்‌ 
சிறிது ஆராய்வோம்‌. இது பூரணத்தினின்று தாழ்த்தப்‌ 
பட்ட நிலை, மனிதன்‌ என்பான்‌ கீழ்மையை அடைந்த 
கடவுள்‌ எனப்‌ பொருள்படுகிறது. தனது பூரண நிலையை 
விட்டு வழுவும்பொழுதே பரமாத்மன்‌ ஜீவாத்மாக்களாகத்‌ 
தென்படுகிறது என்னும்‌ கோட்பாட்டை எல்லா சமயங்‌ 
களும்‌ ஒத்துக்கொள்கின்றன. பதியின்‌ நிலையினின்று பசு 
வின்‌ நிலைக்கு நரம்‌ கீழிறங்கி வந்திருக்கிறோம்‌. மறுபடியும்‌ 
மேல்கோக்கிப்‌ போக முயலுவதே சமயஅனுஷ்டானமாகும்‌. 
கீழ்மை என்னும்‌ கட்டை அவிழ்த்துவிட்டு அகண்டாகாரத்‌ 
துக்குப்போவது நமது குறிக்கோள்‌. ஆனால்‌ அந்த அகண்ட 
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நிலையைச்‌ சரீ ரத்தில்கட்டுண்டிருக்கிறபடி அடைய ஒருபொழு 
தும்‌ முடியாது, எவ்வளவுதான்‌ முயற்சி செய்தாலும்‌ தேகத்தி 
லும்‌ இந்திரியங்களிலும்‌ கட்டுண்டிருக்கும்‌ வரையில்‌ பூரணம்‌ 
என்பது நமக்கில்லை, இதை அறிந்துகொள்ளுதல்‌ ஆத்ம 
சாதனத்துக்கு முற்றிலும்‌ இன்றியமையாதது. எப்பொழுது 
இத்‌ தேகத்தினுள்‌ கட்டுண்ட நிலையைக்‌ கடந்து அப்பாற்‌ 
செல்ல முயலுகின்றோமோ அப்பொழுதுதான்‌ பாரமார்த்திக 
வாழ்வு மமக்குத்‌ துவங்குகிறது. 


தியாகம்‌ என்பது இதுவே. பிரவிருத்தி என்னும்‌ 
மார்க்கத்தில்‌ சென்று ஈம்மை நாம்‌ பந்தங்களுள்‌ தளைத்துக்‌ 
கொண்டோம்‌. இனி, நிவிருத்தி என்னும்‌ முறையைக்‌ 
கையாண்டு இத்தளைகளை அவிழ்த்து அகற்றுவது நமது குறிக்‌ 
கோள்‌, இயற்கையின்கண்‌ த௲ளைத்துக்கொண்ட நாம்‌ அதி 
னின்று நம்மை விடுவித்துக்கொள்ள முயலுங்கால்‌ சன்‌ 
மார்க்கம்‌ என்பதும்‌, நன்னெறி என்பதும்‌, உயிர்களிடத்து 
அன்பாயிருப்பது என்பதும்‌ நமக்குத்‌ துவங்குகின்றன. 
சன்மார்க்கங்கள்‌ அனைத்தின்‌ மூலமந்திரம்தான்‌ யாது? 
“ நான்‌, எனது என்பதை ஒழித்துவிட்டு நீ என்பதை நிலை 
நாட்டுதலாம்‌,” அகண்ட வஸ்து பிரகிருதியின்‌ மூலமாகத்‌ 
தன்னை விளக்க முயலுகின்‌ றபொழுது அது “நான்‌” என்னும்‌ 
பெயர்‌ பெறுகிறது, தான்‌ அல்லாத பிரகிருதியைத்‌ தான்‌ 
என்று ஆத்மா எண்ணிக்கொள்வதே அகங்காரம்‌. பிரகிரு 
திக்குள்‌ கட்டுண்டு கிடக்கும்‌ தான்‌ பிரகிருதிக்‌ கட்டை 
அவிழ்த்துவிட்டுத்‌ தன்யதார்த்த நிலைக்குத்‌ திரும்பி போவதே 
அதன்‌ லக்ஷியம்‌, “நான்‌, எனது” என்னும்‌ செருக்கை 
ஒழிக்கின்ற ஒவ்வொரு படித்தரத்திலும்‌ ஜீவாத்மன்‌அகண்ட 
நிலையின்‌ அருகில்‌ செல்கிறது. “நான்‌, எனது” என்னும்‌ 
செருக்கை வளர்க்கின்ற வேளையிலெல்லாம்‌ அது நெறியி 
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னின்று பிறழ்கிறது. அகண்ட வஸ்து பொறி புலன்கள்‌ 
வாயிலாகத்‌ தன்னை விளக்க யத்தனிக்கிறது. ஆகாத காரி 
யத்தை ஆகும்படி செய்து திண்டாடிக்கொண்டிருப்பது பிர 
பஞ்ச வாழ்க்கையாம்‌. உலகில்‌ தென்படும்‌ போராட்டங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ பொறி புலன்கள்‌ மூலமாகவே உலப்பில்லாத 
இன்பத்தைப்‌ பெற்றாகவேண்டும்‌ என்னும்‌ அவாவினால்‌ 
தூண்டப்பெற்று நிகழ்கின்றன. உலகில்‌ தென்படும்‌ 
கேடுகளுக்குக்‌ காரணம்‌ இதுவேயாம்‌. இங்ஙனம்‌ முயன்று 
தோல்வியடைந்தான பிறகு பொறி புலன்கள்‌ மூலம்‌ இன்‌ 
பத்தைப்‌ பெறும்‌ அவாவைத்‌ துறந்தாகவேண்டும்‌. பொறி 
புலன்களைக்கொண்டு பெறும்‌ இன்பங்களை மீண்டும்‌ நாடாது 
இருப்பது துறவு. “நான்‌, எனது” என்னும்‌ செருக்கு அத்‌ 
தகைய துறவால்‌ அடியோடு ஒழிந்துபோகிறது, உட 
லோடு கூடிய இந்த அநித்திய வாழ்வில்‌ வைத்த பற்றுத 
லும்‌ ஒழிந்துபட்டுப்‌ போகிறது. இம்மையிலும்‌ மறுமை 
யிலும்‌ வாழ்ந்திருந்து விதவிதமான இன்பங்களைத்‌ துய்க்க 
வேண்டும்‌ என்னும்‌ அவாவீனின்றே மரணம்‌ உருவெடுக்‌ 
கிறது. நிராசையில்‌ நிலைநிற்பவர்க்கோ மரணமிலாப்‌ பெரு 
நிலை வந்தெய்துகிறது. 


விலங்குகளின்‌ நிலையிலிருந்து ஆவிர்பவித்து நாம்‌ 
மானுடநிலைக்கு வந்திருக்கிறோம்‌, மானுட நிலையிலிருக்கும்‌ 
ஜீவர்கள்‌ கீழ்மை அடைய ஆரம்பித்தால்‌ அவர்கள்‌ விலங்கு 
நிலைக்குப்‌ போவார்கள்‌. பின்பு படிப்படியாகக்‌ கீழான 
நிலையிலிருந்து மேலான நிலைக்குப்‌ போவது ஜீவர்களுக்குச்‌ 
சாத்தியம்‌. அதைத்தான்‌ இந்த ஜீவர்கள்‌ ஓயாது செய்து 
வருகின்றனர்‌. சில வேளைகளில்‌ இதே ஜீவர்கள்‌ படிப்‌ 
படியாக மேலான நிலையிலிருந்து கீழான நிலைக்குப்‌ போவ 
தும்‌ இயல்பு, முன்னேற்றம்‌ அடைவதும்‌ பின்னோக்கிப்‌ 
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போவதும்‌ பிரபஞ்சத்திலுள்ள உயிர்களிடத்து நாம்‌ காணும்‌ 
காட்சியாகும்‌, மேல்கோக்கிப்‌ போக எடுத்துக்கொள்ளும்‌ 
மயற்சியைத்தான்‌ நாம்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ பெரிதும்‌ காண்கின்‌ 
ரோம்‌, அம்‌ முயற்சியினின்றே உண்மை ஒன்று விளங்கு 
கிறது. மேலாம்‌ நிலைதான்‌ ஜீவர்களாகிய நம்முடைய 
யதார்த்த நிலை, கீழ்மையில்‌ உழல்வது நமது யதார்த்த 
நிலையல்ல. அகண்ட சத்‌ சித்‌ ஆனந்தமே நமது நிஜசொரு 
பம்‌ என்று வேதாந்தம்‌ புகட்டுகிறது. பூரணம்‌ என்னும்‌ 
பெருநிலைக்கு நாம்‌ வந்தே ஆகவேண்டும்‌. அதை அடைதற்‌ 
பொருட்டு உடற்பற்று என்னும்‌ குறைபாட்டையும்‌ நாம்‌ 
துறந்தே ஆகவேண்டும்‌. உடலில்‌ கட்டுண்டு கிடப்பதைத்‌ 
தான்‌ இவ்வுலக வாழ்வு என்கிறோம்‌. இதில்‌ சிறப்பு ஒன்று 
மில்லை. பாரமார்த்திகப்‌ பெருநிலையினுடைய வெறும்‌ நிழ 
லுக்கு ஒப்பானது இது. நிழலைப்‌ புறக்கணித்துவிட்டு மூலப்‌ 
பொருளீன்கண்‌ செல்லுதல்‌ முறை, பயனற்ற பிரபஞ்ச 
வாழ்வைத்‌ துறப்பதால்‌ அப்‌ பெருநிலைக்கு நாம்‌ போகிறோம்‌. 
பிரபஞ்சவாழ்வைத்‌ துறப்பதுவே பாரமார்த்திகப்‌ பெரு 
வாழ்வைப்‌ பெறுதற்கு உற்ற உபாயமாகும்‌. பிரபஞ்சத்‌ 
தோடு கூடிய நமது உடல்‌ வாழ்க்கையை எப்பொழுதெல்‌ 
லாம்‌ நாம்‌ மறந்திருக்கின்றோமோ அப்பொழுதெல்லாம்‌ 
உண்மையிலே நரம்‌ பாரமார்த்திகப்‌ பெருநிலையிலிருக்கின்‌ 
றோம்‌. உடலுணர்ச்கி வரும்பொழுதே துன்பமும்‌ தொடர்ந்து 
வருகிறது. அகங்காரம்‌ அடியோடு நசித்துப்போவது அவ 
சியம்‌. தேகாத்ம புத்தி அல்லது உடலைப்பற்றிய உணர்ச்சி 
அறவே அகன்று போகிறது, நிழலை நாம்‌ உணராதிருப்பது 
போன்று உடலையும்‌ உணராத நிலையைப்‌ பெறலாம்‌. கருவி 
கரணங்களுக்கும்‌ ஆங்குத்‌ தேவையொன்‌ றுமில்லை. ஜீவ 
போதம்‌ அப்பொழுது பரபோதமாக மாறுகிறது. இப்‌ 
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பேரறிவே கடவுள்‌ எனப்‌ பகரப்படுகிறது. மெய்ப்பொருள்‌ 
என்றும்‌ அதை அழைக்கலாம்‌. ஜீவபோதம்‌ அகன்ற பிறகு 
பாரமார்த்திகப்‌ பேரறிவு யாண்டும்‌ நிலைபெற்றிருக்கிறது. 
நான்‌ என்பது தான்‌ ஆய்விடுகிறது. தங்குதடையற்ற சத்‌ 
சித்‌ ஆனந்த நிலை அது. நமது யதார்த்த நிலை அது, அப 
ரோக்ஷ அனுபூதியில்‌ அதை அடையப்பெற்று அதில்‌ நிலை 
நிற்பது குறிக்கோள்‌. 


10. வேற்றுமையில்‌ ஒற்றுமை 


வாழ்வெனவுந்‌ தாழ்வெனவு மிரண்டாய்‌ பேசும்‌ 
வையகத்தார்‌ கற்பனையாம்‌ மயக்க மான 
பாழ்வலையைக்‌ கிழித்துதறிச்‌ செயல்போய்‌ வாழப்‌ 
பரமேநின்‌ ஆனந்தப்‌ பார்வை யெங்கே. 
_ தாயுமானவர்‌ 


எவன்‌ தன்னில்‌ தானாய்‌ இருக்கின்றானோ அவன்‌ 
ஸ்வயம்பூ. ஸ்வயம்பூ என்னும்‌ புருஷன்‌ இந்திரியங்களை த்‌ 
தனக்காகவென்று அமைத்துக்கொண்டான்‌. புறவுலகில்‌ 
உள்ளவைகளைப்‌ பொருட்படுத்தும்‌ இயல்பு இந்த இந்திரி 
யங்களுக்கு உண்டு. ஆகையினால்தான்‌ மனிதன்‌ எப்பொழு 
தும்‌ புற உலகையே பொருட்படுத்துபவனாக இருக்கிறான்‌. 
மனதை உள்‌ முகமாகத்‌ திருப்பி தன்னைத்கானே உணர்ந்து 
கொள்ளும்‌ இயல்பு மனிதனிடத்து இல்லை, யாரோ ஒரு 
தீரன்‌ அமிருதத்துவத்தை நாடினான்‌. அதாவது மரண 
மிலாப்‌ பெருநிலை ஒன்று உண்டா என்று விசாரித்துப்‌ பார்த்‌ 
தான்‌. அவன்‌ இந்திரியங்களையெல்லாம்‌ வாரியெடுத்து உள்‌ 
முகமாகத்‌ திருப்பினான்‌. பிரத்யகாத்மன்‌ அல்லது தனது 
மேலாம்‌ சொரூபத்தைக்‌ காண அவனுக்கு இயன்றது. 
வேதங்களை ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ ஒரு விஷயம்‌ வெளி 
யாகிறது. மனிதன்‌ துவக்கத்தில்‌ புறவுலகிலுள்ள பொருள்‌ 
களையே விசாரித்துப்‌ பார்த்துக்கொண்டிருக்தான்‌. நாளடை 
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வில்‌ புதிய கருத்து ஒன்று அவன்‌ உள்ளத்தில்‌ உதித்தது. 
பொருள்களின்‌ அடிப்படையான உண்மையைத்‌ தெதறிந்து 
கொள்ளுதற்குப்‌ . புற உலகில்‌ கருத்தைச்‌ செலுத்துவதில்‌ 
பயனென்றுமில்லை, புற உலகினின்று அவ்வுண்மையைத்‌ 
தெரிந்துகொள்ளமுடியாது, வெளியில்‌ சென்றுகொண்டி 
ருக்கும்‌ கருவி கரணங்கள்‌ மெய்ப்பொருளைக்‌ காண்பதற்கு 
உதவா. அக்கருவிகளை மீட்டெடுத்து உள்முகமாகத்‌ திருப்பு 
தல்‌ வேண்டும்‌, அப்படி உள்முகமாகத்‌ திருப்பியான பிறகு 
அப்‌ புருஷனுக்கு வழங்கியிருக்கும்‌ பெயர்‌ ஆராய்ச்சிக்குரிய 
தாகும்‌. பிரத்யகாத்மன்‌ என்பது அப்‌ பெயர்‌. உள்ளிருக்கும்‌ 
பொருள்களிலெல்லாம்‌ மிகமிக உள்ளிருப்பவன்‌ அவன்‌. 
நடுநிலை என்று அவனையே நவிலுதல்‌ வேண்டும்‌. அடிப்‌ 
படைப்பொருள்‌ அவன்‌. அவனுக்கு அன்னியமாக அவனுள்‌ 
வேறு எதுவும்‌ இல்லை. அத்தகைய ஆதிமுலம்‌ அவன்‌. 
அவனிடத்திருந்தே ஏனைய தத்துவங்களெல்லாம்‌ ஒவ்வொன்‌ 
ரக வெளித்தோன்றலாயின, அனைத்துக்கும்‌ உள்ளிருக்கும்‌ 
நடுகாயகமான ஆதித்தியன்‌ அவன்‌. அவனிடத்தீருந்தே 
மனது முதலிய அந்தக்கரணங்கள்‌ உருவெடுத்தன, அவனிடத்‌ 
திருந்தே இந்த ஸ்தூல சரீரம்‌ வந்திருக்கிறது. இந்த ஸ்தூல 
சரீரத்தில்‌ தென்படும்‌ இந்திரியங்களும்‌ அவனிடத்திருந்து 
வந்தவைகள்‌. நமக்குச்‌ சொந்தமானவைகள்‌ என்று கருதும்‌ 
அவயவங்களும்‌ ஏனைய யாவும்‌ அந்த முல வஸ்துவினிடத்‌ 
திருந்தே வந்தவைகளாம்‌, சூரியனிடத்திருந்து கதிர்கள்‌ புறத்‌ 
கில்‌ வருவதுபோன்று அந்த பிரத்யகாத்மனிட த்திருந்து 
அகம்‌ புறம்‌ என்னும்‌ நமது அமைப்புகள்‌ யாவும்‌ வந்திருக்‌ 
கின்றன. 


பாலகர்‌ போன்ற அறிவிலிகள்‌ உலகில்‌ உளர்‌, அவர்‌ 
களுக்கு வாழ்க்கையைப்பற்றிய அனுபவங்கள்‌ இல்லை. இன்‌ 
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னும்‌ அக்ஞானத்தில்‌ அவர்கள்‌ மூழ்கியிருக்கின்றனர்‌. புற 
உலகிலுள்ள காமப்‌ பொருள்களை அவர்கள்‌ நாடித்‌ திரிகின்ற 
னர்‌. மரணத்தின்‌ பாசவலை நன்கு விரித்து வைக்கப்பட்டி 
ருக்கிறது. அப்பாசவலையினுள்‌ இவ்‌ அறிவிலிகள்‌ அகப்‌ 
பட்டுக்‌ கொள்கின்றனர்‌. ஆனால்‌ தீரர்களோ அமிருதத்து 
வத்தை அதாவது சாகா நிலையை நன்கு அறிந்திருக்கின்ற 
னர்‌. நிலையற்ற பொருள்களிடத்திருந்து நிலையான மெய்ப்‌ 
பொருளை அவர்கள்‌ தேடுவதில்லை, ௮ம்‌ மெய்ப்பொருளுக்கு 
துருவம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ இங்கு வழங்கப்பட்டிருக்கிறது. 
இக்கோட்பாட்டை இன்னும்‌ தெளிவுபடுத்தவேண்டும்‌. நம்‌ 
இக்திரியங்களுக்குப்‌ புலனாகும்‌ புற உலகம்‌ அகித்திய வஸ்‌ 
துக்களைக்கொண்டது, நிலைபேறு என்பது அவைகளிடத்து 
இல்லை, நிலைபேறு உடைய மெய்ப்பொருளை நிலைபேறு 
அற்ற அழியும்‌ பொருள்களிடத்துக்‌ காணமுயலலாகாது, 
அகண்ட வஸ்துவாயுள்ள மெப்ப்பொருளைக்‌ காண்பதற்கு 
அகண்டத்தினிடத்தே நாம்‌ சென்றாகவேண்டும்‌. அத்தகைய 
அகண்ட வஸ்து எது என்று ஆராய்ந்து பார்க்கையில்‌ நமது 
உள்ளிருக்கும்‌ மூலப்பொருள்‌ ஒன்றே அம்மெய்ப்பொருள்‌ 
என்னும்‌ முடிவுக்கு வருகிறோம்‌. நமது உடல்‌ மெய்ப்பொருள்‌ 
ஆகாது. மனதும்‌ நித்திய வஸ்து அன்று. மனதில்‌ உதிக்‌ 
கும்‌ எண்ணங்களும்‌ நிலைபேறு உடையன அல்ல, நமக்குக்‌ 
கட்புலனாகும்‌ புற உலகும்‌ நித்திய வஸ்து அல்ல. சாக்ஷியா 
யிருந்து இத்தனை வடிவங்களையும்‌ பார்த்துக்கொண்டிருக்கும்‌ 
திருக்‌ என்னும்‌ பரமாத்மன்‌ உளான்‌. அவன்‌ தானே மனித 
னுடைய நிஜசொரூபம்‌ ஆகிறான்‌, உறக்கம்‌, வீழிப்பு என்பன 
அந்த நிஜசொரூபமாகிய பரமாத்மனுக்கு இல்லை, அவன்‌ 
சந்ததமும்‌ விழித்திருக்கும்‌ பரம புருஷன்‌ ஆகிறான்‌, அனைத்‌ 
துக்கும்‌ ஆதிமூலமாய்‌, அகண்டமாய்‌ இருப்பவன்‌ அவன்‌. 
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அண்டங்கள்‌ யாவுக்கும்‌ ஆதிகாரணம்‌ யாது என்பதைத்‌ 
தெரிந்துகொள்ள விரும்புபவன்‌ திருக்‌ ஆகிய அப்‌ பரமபுருஷ 
னிடத்துப்‌ போகவேண்டும்‌. அண்டங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ 
முதற்காரணமாய்‌ இருப்பவன்‌ அவனே. 


இம்மை அல்லது இம்மண்ணுலகில்‌ இருப்பது எதுவோ 
அது மறுமை அல்லது வீண்ணுலகிலும்‌ இருக்கிறது. விண்‌ 
ணுலகமாகிய சுவர்க்கத்தில்‌ இருப்பது எதுவோ அது இம்‌ 
மண்ணுலகிலும்‌ இருக்கிறது. சுவர்க்கம்‌ வேறு இப்பூவுலகம்‌ 
வேறு என்று வேற்றுமை காண்கின்ற மனிதன்‌ பிறப்பு 
இறப்பு என்னும்‌ பிறவிப்‌ பெருங்கடலில்‌ முழ்குபவன்‌ 
ஆகிறான்‌. இம்‌ மண்ணுலக வாழ்க்கையில்‌ நித்தியானந்தத்‌ 
தைக்‌ காணவில்லை என்று அதிருப்தியடைந்த மனிதன்‌ 
சுவர்க்கத்துக்குப்‌ போகவேண்டுமென்று விரும்பினான்‌. 
துன்பம்‌ கலவாத உலகத்தை அவன்‌ சுவர்க்கம்‌ என்று 
எண்ணினான்‌. இன்பம்‌ ஆங்குப்‌ பன்மடங்கு அதிகரித்தது 
என்பது அவனுடைய நம்பிக்கை. தனது தேகமும்‌ ஆங்குக்‌ 
குறைவு இல்லா நிறை நிலையைப்பெறும்‌ என்று அவன்‌ 
எண்ணினான்‌. அவனுடைய மனதும்‌ சுவர்க்கத்திலே மிக 
மேலானது ஆகும்‌ என்பது அவனது நம்பிக்கை, தன்‌ 
முன்னோர்களுடன்‌ இன்புற்று அவன்‌ நீடூழி வாழ்ந்திருக்க 
மூடியும்‌ என அவன்‌ கருதினான்‌. மனிதனுடைய முன்னேற்‌ 
றத்தில்‌ சுவர்க்கத்துக்காக ஆசைப்படுவதும்‌ ஒரு படித்தரம்‌ 
ஆகிறது, பிறகு அவன்‌ அந்த ஆசையையும்‌ கடந்தவன்‌ 
ஆகின்றான்‌. தத்துவ விசாரம்‌ பண்ணுகின்தபொழுது அத்‌ 
தகைய ஆசை பொருளற்றதெனப்‌ புரிகிறது. எது காலத்‌ 
கில்‌ துவங்குகிறதோ அது காலத்தில்‌ அடிபட்டுப்‌ போயாக 
வேண்டும்‌. எந்த ஒரு இன்பம்‌ குறிப்பிட்ட ஒரு இடத்துக்‌ 
குரியதாகிறதோ அந்த இடம்‌ அடிபட்டுப்‌ போகும்பொழுது 
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அவ்வீடத்திலிருந்து இன்பமும்‌ மறைந்துபோம்‌, சுவர்க்கம்‌ 
என்பது இம்‌ மண்ணுலகுக்கு ஒப்பான மற்றொரு கற்பித 
உலகமாம்‌. அது பொருளற்றது, ஆகவே அதன்மீது 
கொண்டுள்ள காட்டம்‌ அடிபட்டுப்‌ போக வேண்டும்‌. 
சுவர்க்கத்தில்‌ வசித்துவந்த தேவ கணங்களெல்லாம்‌ அதற்கு 
முன்பு ஒரு காலத்தில்‌ மண்ணுலகில்‌ வசித்திரும்த ஈரகணங்‌ 
கள்‌ ஆவர்‌, ஈரலோகத்துக்கு முடிவு இருப்பது போன்று 
சுவர்க்கலோகத்துக்கும்‌ முடிவு உண்டு. ஆகவே நித்தியா 
னந்தம்‌ என்பது இம்மை, மறுமை ஆகிய இருமையிலும்‌ 
இல்லை. இவ்‌ இருமைகளையம்‌ கடந்து செல்லுதல்‌ வேண்டும்‌. 


இந்திரன்‌, வருணன்‌ என்னும்‌ பெயர்களைப்பற்றி நாம்‌ 
கேள்விப்படுகிறோம்‌. இப்பெயர்கள்‌ குறிப்பிட்ட சில மனிதர்‌ 
களைச்‌ சுட்டிக்காட்டுபவைகள்‌ அல்ல, சில பதவிகளை இப்‌ 
பெயர்கள்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றன. முன்பு ஒரு காலத்தில்‌ 
இந்திர பதவியை வகித்தவன்‌ வேறு, இப்பொழுது இந்திர 
பதவியை வகித்து வருபவன்‌ வேறு. இந்தப்‌ பதவிக்கு 
ஆட்கள்‌ மாறி மாறி வருகின்றனர்‌. சுவர்க்கப்‌ பதவிகள்‌ 
யாவும்‌ இங்ஙனம்‌ வெவ்வேறு காலங்களில்‌ வெவ்வேறு ஜீவர்‌ 
களால்‌ வகிக்கப்படுபவைகளாம்‌, மனித நிலையிலிருந்து சிறிது 
பண்பட்டு தேவ நிலைக்கு ஜீவர்கள்‌ போகிறார்கள்‌. பின்பு 
அந்த சுவர்க்கத்திலும்‌ நெடுநாளைக்குப்‌ பிறகு அவர்கள்‌ 
மாய்ந்துபோய்‌ மற்றொரு நிலைக்குப்‌ போயாக வேண்டும்‌. 
ஆக, தேவர்களுடைய அமிர்தத்துவம்‌ அல்லது சாகாகிலை 
என்பது நெடுகாளைக்குச்‌ சாகாது இருப்பது எனப்‌ பொருள்‌ 
படுகிறது. காலத்திலும்‌ இடத்திலும்‌ கட்டுப்பட்டதாய்‌ 
இருக்கும்‌ அமிர்தத்துவம்‌ உபசாரத்துக்காக சரகாநிலை 
என்று சொல்லப்படுகிறது. மிருக்யு லோகத்திலிருக்கும்‌ 
மனிதனைப்‌ பார்த்து சிரஞ்ஜீவியாய்‌ இரு என்று சொல்லு 
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தற்கு ஒப்பாகிறது அது, சுவர்க்கம்‌ என்னும்‌ நுண்ணிய 
நிலையில்‌ ஆயுள்‌ நெடுங்காலத்துக்கு நீடிக்கிறது. அவ்வளவு 
தான்‌. ஆனால்‌ காலத்தையும்‌ தேசத்தையும்‌ கடந்த பார 
மார்த்திக அமிர்தத்துவமாக அது ஆக முடியாது. எது 
காலத்தில்‌ துவங்குகிறதோ அது காலத்தில்‌ முற்றுப்பெறு 
கிறது. எது தேசம்‌ அல்லது இடத்தில்‌ இருக்கிறதோ 
அது இடத்தில்‌ ஒடுங்குகிறது. வடிவம்‌ என்பது இடத்‌ 
தில்‌ இருக்கிறது. இடமற்ற நிலையில்‌ வடிவம்‌ இருக்க முடி 
யாது. இடம்‌ பெளதிக உலகுக்கு உரியது. அது ஓயாது 
மா றியமைந்துகொண்டிருக்கிறது. காலமும்‌ தேசமும்‌ வர்த்த 
மானமும்‌ ஓயாது மாறியமைகின்ற மாயையின்‌ காரியங்க 
ளாம்‌, இம்மையில்‌ இருப்பது மறுமையீலும்‌ இருக்கிறது 
என்னும்‌ கோட்பாடு பூலோகத்துக்கும்‌ சுவர்க்கலோகத்துக்‌ 
கும்‌ பொதுவானது. இவ்வுலகிலுள்ள நிய கிகளையே சுவர்க்‌ 
கம்‌ என்னும்‌ உலகிலும்‌ நாம்‌ காண்போம்‌. பிரபஞ்சத்துக்‌ 
குரிய நியதியானது பிரபஞ்சப்‌ பொருள்களை ஓயாது அழிக்‌ 
கவும்‌ ஆக்கவும்‌ செய்துகொண்டிருக்கிறது, உலகங்கள்‌ 
பல, தாம்‌ உள ஆவதும்‌ பிறகு அவைகள்‌ அடிபட்டுப்போவ 
தும்‌ இயற்கையின்‌ நியதி, மறையும்‌ பொருள்‌ தோன்றும்‌; 
தோன்றிய பொருள்‌ மறையும்‌, இவ்வுண்மை இம்மைக்கும்‌ 
உரியது, மறுமைக்கும்‌ உரியது. 

இவ்வுலகில்‌ நாம்‌ பெறும்‌ ஒவ்வொரு இன்பத்தையும்‌ 
தொடர்ந்து அதன்‌ நிழல்‌ போன்று துன்பமும்‌ வருகின்றது. 
உயிர்‌ வாழ்க்கைக்கு மரணம்‌ நிழலாய்‌ இருக்கிறது, இவ்‌ 
இரண்டினுள்‌ ஒன்றைத்‌ தொடர்ந்து மற்றது வந்தே தீரும்‌, 
ஏனென்றால்‌ அவைகளுக்கிடையில்‌ முரண்பாடு இல்லை. இன்‌ 
பமும்‌ துன்பமும்‌ வெவ்வேறு ஆனவைகள்‌ அல்ல. பிறப்பும்‌ 
இறப்பும்‌ வெவ்வேறு ஆனவைகள்‌ அல்ல. நன்மையும்‌ தீமை 
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யும்‌ வெவ்வேறு ஆனவைகள்‌ அல்ல. இரண்டுவித காட்சிகள்‌ 
ஒன்றை ஒன்று சார்ந்து இருக்கின்றன. நன்மையும்‌ கீமை 
யும்‌ வெவ்வேரானவைகள்‌ என்றும்‌ அவைகள்‌ தனித்தனியாக 
உலகில்‌ இருக்கின்றனவென்றும்‌ ஒரு சாரார்‌ கருதுகின்ற 
னர்‌. அத்தகைய கருத்து உண்மைக்கு ஒவ்வாதது. ஒரே 
நிகழ்ச்சியில்‌ இரண்டுவிதத்‌ தோற்றங்களாக நலமும்‌ கேடும்‌ 
அமைந்திருக்கின்றன. ஒரே நிகழ்ச்சி ஒரு வேளையில்‌ கெட்ட 
தாகவும்‌ மற்றொரு வேளையில்‌ நல்லதாகவும்‌ தென்படுகிறது. 
ஆக, நன்மை தீமை என்பன வெவ்வேறு வகைப்பட்டவை 
கள்‌ ஆகா. ஒரே நிகழ்ச்சியானது சந்தர்ப்பத்துக்கேற்ப நல்ல 
தாகவோ கெட்டதாகவோ பொருள்படுத்தப்படுகிறது. மன 
தில்‌ உண்டுபண்ணும்‌ உணர்ச்சிக்கு ஏற்ப ஒரு செயல்‌ நல்ல 
தாகவோ கெட்டதாகவோ கருதப்படுகிறது. ஈமது உடல்‌ 
அமைப்பும்‌ ஒருவிதத்தில்‌ இக்கோட்பாட்டை நிரூபிக்கிறது. 
நமது உள்ளத்தில்‌ உணர்ச்சியை ஊட்டுதற்கு நாடி நரம்புகள்‌ 
இருக்கின்றன. இனிய உணர்ச்சி, இன்னாத உணர்ச்சி ஆகிய 
இரண்டுவித உணர்ச்சிகளையும்‌ அதே நாடி நரம்புகள்‌ உண்டு 
பண்ணவல்லவைகள்‌ ஆகின்றன, ஏதேனும்‌ ஒரு ஈரம்பு 
திமிர்வாதம்‌ பெற்று உபயோகப்படாது போகுமானால்‌ 
அந்த நரம்பின்‌ வாயிலாக இன்பம்‌ தரும்‌ உணர்ச்சியும்‌ செல்‌ 
லுவதில்லை, துன்பம்‌ தரும்‌ உணர்ச்சியும்‌ செல்லுவ தில்லை. 
ஒரே நாடி அல்லது நரம்பு இன்ப துன்பமாகிய இரண்டுவித 
உணர்ச்சிகளையும்‌ உண்டுபண்ண வல்லதரய்‌ இருக்கிறது. 
நாவில்‌ உள்ள நரம்பு தித்திப்பை விளக்க இயலாது போகு 
மிடத்து அது கசப்பையும்‌ விளக்காது. தித்திப்பை உணர்‌ 
வதும்‌ கசப்பை உணர்வதும்‌ ஒரே நரம்பைப்‌ பொறுத்த 
தாகிறது. மற்றொரு விஷயம்‌. ஒரே பொருள்‌ வாழ்க்கையில்‌ 
வெவ்வேறு தருணங்களில்‌ இன்பத்தை அல்லது துன்பத்‌ 
தைத்‌ தருகிறது. விளையாட்டுப்‌ பருவத்தில்‌ பள்ளிப்படிப்பு 
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துன்பத்தைத்‌ தருகிறது. ஞானத்தைப்‌ பெறவேண்டும்‌ 
என்னும்‌ முதுமைப்‌ பருவத்தில்‌ படிப்பு இன்பத்தைத்‌ தரு 
கிறது. சர்க்கரைப்‌ பண்டம்‌ இளமையில்‌ இன்பத்தைத்‌ ௧௫ 
கிறது, முதுமையில்‌ பல்‌ கோயால்‌ வருந்துபவர்க்கு அது 
துன்பத்தைத்‌ தருகிறது. இனி, ஒரே சம்பவம்‌ ஓர்‌ உயிருக்கு 
இன்பத்தையும்‌ மற்றோர்‌ உயிர்க்குத்‌ துன்பத்தையும்‌ தரு 
கிறது, மான்‌ ஒன்றின்‌ கதகதப்பான ரத்தத்தைக்‌ குடித்து 
சிறுத்தை இன்பம்‌ பெறுகிறது. அது மானுக்குப்‌ பெரும்‌ 
பிராண வேதனையாய்‌ இருக்கிறது. எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ 
ஒரே பாங்கில்‌ இன்பம்‌ தருவது என்பது ஒன்றில்லை, ஒன்‌ 
றைக்‌ குறித்து சிலர்‌ மகிழ்வுறுகின்றனர்‌; வேறு சிலர்‌ துன்‌ 
புறுகின்றனர்‌. பெய்யும்‌ மழை கிருஷிகனுக்கு இன்பம்‌ தரு 
கிறது. பச்சை மட்பாண்டத்தை வெயிலில்‌ உலர்த்திக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ குயவனுக்கு அது துன்பத்தைத்‌ தருகிறது. 
இப்போக்கில்‌ உலகம்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறது. ஆகவே 
இன்பத்துக்கேதுவான செயல்‌ வேறு, துன்பத்துக்கேது 
வான செயல்‌ வேறு என்று பாகுபடுத்துவது பொருந்தாது. 
ன்பு இவ்வுலகில்‌ துன்பம்‌ கலவாத இன்பம்‌ இருக்கிறது 
என்பது உண்மையல்ல, 


மனிதன்‌ பண்பாட்டில்‌ முன்னேற்றமடையுமளவு அவ 
னுக்கு இன்பம்‌ அதிகரிக்கிறது, துன்பம்‌ குறைந்துபோய்‌ 
மறைகிறது என்னும்‌ கொள்கை பலர்க்கிடையில்‌ இருந்து 
வருகிறது. பண்பாடு அடைந்தவர்களுடைய கூட்டம்‌ நாள 
டைவில்‌ அதிகரிக்குமானல்‌ இன்பமே எங்கும்‌ நிறைந்‌ 
திருக்கும்‌, துன்பங்கள்‌ யாவும்‌ தவிர்க்கப்படும்‌ என்றெல்‌ 
லரம்‌ அவர்கள்‌ எண்ணுகின்றனர்‌, உலகத்திலுள்ளவர்களு 
டைய பான்மையைச்‌ சற்று நிதானமாக ஆராய்ந்து பார்த்‌ 
தால்‌ இத்தகைய கொள்கைக்கு ஆதாரம்‌ இல்லை என்பது 
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வெளியாகும்‌, வெறும்‌ இந்திரிய சுகங்களைக்கொண்டு 
திருப்தியடையும்‌ மனிதன்‌ ஒருவன்‌ இருக்கின்றான்‌. கிட்டத்‌ 
தட்ட விலங்கைப்‌ போன்று அவன்‌ வாழ்ந்து வருகிறான்‌. 
போதியவளவு அவனுக்கு உணவு கொடுத்து வளர்த்தால்‌, 
உடையையும்‌, வசிக்க இடத்தையும்‌ கொடுத்து உதவினால்‌ 
அவன்‌ திருப்தியடைந்து இருக்கின்றான்‌. திருப்தியடைந்த 
நிலையே இன்பகிலை எனப்படுகிறது. அப்பாங்கிலுள்ள மனி 
தனுக்குக்‌ கல்வியை வழங்கிக்கொண்டு வருமளவு அவனு 
டைய மனது பண்பாடு அடைந்து வருகிறது. முன்பு உண 
வில்‌ இன்பத்தைப்‌ பெற்ற மனிதன்‌ நல்ல கல்வி பயின்ரான 
பிறகு கணித சாஸ்திரம்‌, வான சாஸ்திரம்‌ போன்ற நூல்‌ 
களினின்று இன்பத்தைப்‌ பெறுகின்றான்‌. இன்பத்தைப்‌ 
பெறும்‌ இயல்பில்‌ அவன்‌ மேல்நிலைக்கு வந்திருக்கிறான்‌ 
என்பது உண்மை, ஆனால்‌ வேறொரு பாங்கில்‌ அந்த இன்‌ 
பத்துக்காகப்‌ பெரிய ஈடு ஒன்றை அவன்‌ கொடுத்திருக்கி 
ரன்‌ என்பதை மறந்துவிடலாகாது, உணவிலும்‌ உடையீ 
லும்‌ திருப்தியடைந்திருக்கும்‌ பாமரனைத்‌ திட்டினால்‌ அவன்‌ 
அதைப்‌ பொருள்படுத்துவ தில்லை. அவனுசக்காகவென்று சில 
வாழ்க்கை வசதிகள்‌ செய்து கொடுக்காதிருந்தாலும்‌ அதைப்‌ 
பற்றி அவன்‌ கவலைப்படுவதில்லை. ஆனுல்‌ கல்வி பயின்ற 
ஒருவனைப்‌ பார்த்துப்‌ பொறுப்பற்ற வாழ்வு வாழ்ந்து வரு 
கிறானென்றும்‌, பிறரைச்‌ சார்ந்திருந்து பயன்படாது வாழ்க்‌ 
திருக்கிறான்‌ என்றும்‌ திரஸ்கரித்தால்‌ அதை அவன்‌ சகிக்க 
முடியாது. தான்‌ அடைந்த அவமானத்தைக்‌ குறித்து மிக 
வருந்துகிறான்‌. படுத்து உறங்கவும்‌ அவனுக்கு இயலாது 
போகின்றது, கற்ற கணித சாஸ்திரத்தை ரசிக்கவல்ல 
பண்பைப்‌ பெற்றவன்‌ ஒரு கடுஞ்‌ சொல்லைக்‌ கேட்டு துன்பப்‌ 
படக்கூடியவனாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. இதை முன்னேற்றம்‌ 
என்று பகர்வது எப்படி? பண்பட்ட சமுதாயத்தில்‌ ஆணும்‌ 
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பெண்ணும்‌ கற்புடையவர்களாய்‌ இருந்தால்‌ அதினின்று 
அவர்களுக்குப்‌ பேரின்பம்‌ பிறக்கின்றது, திபேத்துப்‌ 
போன்ற நாட்டில்‌ இருப்பவர்கள்‌ இத்தகைய கற்பை அறிந்‌ 
தவர்கள்‌ அல்லர்‌. ஆண்களும்‌ பெண்களும்‌ தங்களுச்குதீ 
தோன்றியவாறெல்லாம்‌ கூடி வாழுகின்றனர்‌. அது கீழ்த்‌ 
தரமான வாழ்வெனக்‌ கற்பை அறிந்தவர்‌ கருதுகின்றனர்‌. 
இனி, இருதரத்தாரும்‌ அனுபவிக்கும்‌ இன்பத்தை ஆராய்ந்து 
பார்ப்போம்‌, கற்புடைய கணவன்‌ ஒருவன்‌ தன்‌ மனைவியின்‌ 
கற்பைப்பற்றி சிறிது சந்தேகிக்க நேரிட்டால்‌ மனத்தகத்து 
அவன்‌ படும்‌ வேதனை அளப்பரியது. அவள்‌ வாழ்க்கையில்‌ 
சிறிது வழுவிப்போய்விட்டால்‌ இவன்‌ கொலைபாதகனாகவும்‌ 
மாறுகிறான்‌. தனக்கும்‌ பிறர்க்கும்‌ அவன்‌ நரகவேதனையை 
வரவழைத்துக்‌ கொள்கிறான்‌. ஆனால்‌ திபேத்தில்‌ இருப்ப 
வர்களுக்கோ ஒருவரை ஒருவர்‌ சந்தேகித்துத்‌ துன்பப்படு 
தல்‌ என்பது கிடையாது. கற்பை அறியாத அவர்கள்‌ வழு 
விப்‌ போனதாகவும்‌ உணர்வதில்லை, ஆதலால்‌ காதல்‌ 
துறையில்‌ அவர்களுக்குத்‌ துன்பம்‌ இல்லவே இல்லை. இன்‌ 
பத்தில்‌ முன்னேற்றம்‌ அடையுமளவு துன்பத்திலும்‌ முன்ன 
ணிக்கு வந்தரகவேண்டும்‌ என்பது இதினின்று வெளியா 
கிறது. இதையெல்லாம்‌ ஆராயுங்கால்‌ இன்பத்தையும்‌ துன்‌ 
பத்தையும்‌ அனுபவிக்கும்‌ பாங்கில்‌ மனிதன்‌ முன்னேற்றம்‌ 
அடைந்து வருகிறான்‌ என்று சொல்லுதற்கு இடமில்லை. 
இன்பம்‌ அதிகரிக்குமளவு துன்பமும்‌ அதிகரிக்கிறது என்‌ 
பதே உண்மை, 


இன்ப துன்பத்தைப்‌ பற்றி மேலும்‌ ஆராய்வோம்‌. 
அமெரிக்காவில்‌ செல்வம்‌ ஏராளமாய்‌ இருக்கிறது. வாழ்க 
கைக்கு வேண்டிய வசதிகளையெல்லாம்‌ மிகைபட அங்கே 
அமைத்து வைத்திருக்கின்றனர்‌. நாட்டை அலங்கரிப்பதி 
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லும்‌ அவர்கள்‌ நிபுணர்கள்‌ . பெருமிதவாழ்வு பெரும்பாலார்க்‌ 
குக்‌ கிட்டுகிறது. எளிய வாழ்ச்கையைப்பற்றி அந்‌ நாட்ட 
வர்களுக்குப்‌ போதிப்பது பொருந்தாது. ஏனென்றால்‌ 
உயர்தரமான வாழ்க்கையையே அந்‌ நாடு குறிக்கோளாகக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. ஆயினும்‌ வறுமையைக்‌ குறித்துத்‌ துன்‌ 
பப்படுவது அந்நாட்டில்தான்‌ அதிகமாக இருக்கிறது. பணம்‌ 
போதவில்லை என்று பலர்க்குப்‌ பைத்தியம்‌ பிடித்துப்‌ 
போகிறது. அசாந்தியையும்‌ சஞ்சலத்தையும்‌ அங்கே காண்‌ 
பதுபோன்று வேறெங்கும்‌ காணமுடியாது. ஏனென்றால்‌ இன்‌ 
பத்தைப்பற்றிய உணர்ச்சி அதிகரிக்குமளவு அது அகப்‌ 
படாதவிடத்து, துன்பத்தைப்பற்றிய உணர்ச்சியும்‌ மிகப்‌ 
பெரியதாய்‌ மாறுகிறது. உயரமான மரத்துக்கு நீண்ட நிழல்‌ 
அமையும்‌. அதேபோன்று பலதரப்பட்ட இன்பங்களை 
அனுபவிப்பவர்களுக்குப்‌ பலவிதங்களில்‌ தவிர்க்கமுடியாத 
பாங்கில்‌ துன்பமும்‌ வந்தே தீரும்‌. இன்பமும்‌ துன்பமும்‌ 
இணைபிரியாதவைகள்‌ என்பதுதான்‌ கோட்பாடு, இவ்வுல 
கம்‌ இன்பமே நிறைந்தது என்றே அல்லது துன்பமே 
நிறைந்தது என்றோ வேதாந்தம்‌ புகட்டுவதில்லை. ஒன்று 
உள்ள இடத்தில்‌ மற்றதும்‌ இருந்தே ஆகவேண்டும்‌ என்பது 
தான்‌ கோட்பாடு. துன்பம்‌ கலவாத இன்பம்‌ இங்கு இருக்‌ 
கிறது என்று பாலர்‌ போன்றவர்‌ எண்ணுகின்றனர்‌. ஆனால்‌ 
அது வெறும்‌ கனவாக முடிவடையும்‌, பின்பு ஏதேனும்‌ ஒரு 
மனிதனுக்கு இவ்வுலகில்‌ மிகைபடத்‌ துன்பம்‌ வந்தமையுமா 
னால்‌ இவ்வுலகத்தில்‌ துன்பமே ஏராளமாய்‌ இருக்கிறது 
என்று முடிவு கட்டுவதும்‌ பொருந்தாது. இனி, துன்பம்‌ 
வேறு இன்பம்‌ வேறு என்று அவைகளைப்‌ பிரித்துப்‌ பாகு 
படுத்துவதும்‌ பொருந்தாது. ஒரு நிலை அல்லது ஒரு சம்பவம்‌ 
பலவிதமான உணர்ச்சிகளை உண்டுபண்ண வல்லது. 
வெவ்வேறு விதமான. உணர்ச்கிகளுக்கு அடிப்படையாய்‌ 
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இருக்கும்‌ ஏகத்வம்‌ யாது என்பதைக்‌ கண்டுபிடிக்கவேண்‌ 
டும்‌ என்று வேதாந்தம்‌ புகட்டுகிறது. அண்டம்‌ முழுதுக்‌ 
கும்‌ பொதுவாக ஜீவிதம்‌ ஒன்று இருக்கிறது. ஜீவிதத்தின்‌ 
அந்த ஏகத்வம்‌ ஒரு ஜீவனுக்கு உணவு கொடுக்கும்‌; அதே 
வேளையில்‌ மற்றொரு ஜீவனிடத்திருந்து உயிரை வாங்கி 
விடுகிறது. அன்னத்தை மனிதன்‌ உண்கிறானென்றால்‌ அவன்‌ 
பொருட்டு தான்யம்‌ என்னும்‌ உயிர்‌ மடிகிறது. 


ஆக, இவ்வுலகத்தைப்பற்றிய உண்மை ஒன்று உண்டு. 
இது முற்றிலும்‌ இனிமையே நிறைந்ததுமன்று, முற்றிலும்‌ 
கயமை நிறைந்ததுமன்று. நலம்‌ கேடு ஆகிய இரண்டும்‌ 
இவ்வுலகில்‌ உள. இவ்வுலகை ஆழ்ந்து ஆராயுமிடத்து 
இதைப்பற்றிய மற்றோர்‌ உண்மை நமக்குப்‌ புலப்படும்‌. இவ்‌ 
வுலகினின்று மனிதனுக்கு உண்டாகும்‌ துன்பங்களுக்குக்‌ 
காரணம்‌ இவ்வுலகத்தின்கண்‌ இல்லை. மனிதன்‌ அடை 
கின்ற துன்பத்துக்கு மனிதன்‌ தானே பொறுப்பாளியாகின்‌ 
ரன்‌. கான்‌ அனுபவித்து வரும்‌ துன்பங்களிலிருக்து விடு 
படுவதற்கு வழி யாது என்பதையும்‌ வேதாந்தம்‌ விளக்கிக்‌ 
காட்டுகிறது. இவ்வுலகில்‌ கேடு இல்லை என்று வேதாந்தம்‌ 
மறுத்துக்‌ கூறுவது கிடையாது. இப்பிரபஞ்சத்தின்கண்‌ 
இருப்பதை உள்ளது உள்ள படி அது வீளக்கிக்காட்டுகிறது. 
எதையும்‌ மறைத்து வைப்பது என்பது வேதாந்தத்தின்‌ 
செயல்‌ அன்று, இவ்வுலகம்‌ பொல்லாதது என்று வேதாந்தம்‌ 
பகர்வதில்லை. இவ்வுலகத்தைப்பற்றி நமக்கு ஒன்றும்‌ 
தெரியாது என்றும்‌ அது இயம்புவதில்லை, தீமையைக்‌ 
களைவதற்கான வழியை வேதாந்தம்‌ காட்டித்‌ தருகிறது. 
தீமையானது திரும்பவும்‌ மனிதனை வந்து தாக்காத 
வண்ணம்‌ தகுந்த நிலைக்கு மனிதனை உயர்த்திவைக்க அது 
முயலுகிறது... சிறு.குழந்தை ஒன்றன்‌ வாயை முடச்செய்வது 
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போன்றோ அதன்‌ கண்களை மறைத்துவைப்பது போன்றோ 
பொய்யான நெறியை வேதாந்தம்‌ புகட்டுவதில்லை. புகட்டி 
யதைப்‌ பொய்‌ என்று சிறு குழந்தை நாளடைவில்‌ தெரிந்து 
கொள்ளும்பொழுது அத்தகைய போதனையில்‌ அது நம்பிக்‌ 
கையை இழக்கநேரிடும்‌, ஆதலால்‌ உண்மையோடு ஒவ்வாத 
போதனை எதையும்‌ யாருக்கும்‌ புகட்டலாகாது. நிகழ்ந்த 
வரலாறு ஒன்றை இங்கே சான்றாக எடுத்துக்கொள்வோம்‌, 
இளைஞன்‌ ஒருவனுடைய தந்தை காலக்தியடைந்தார்‌, குடும்‌ 
பத்துக்குச்‌ செல்வம்‌ எதையும்‌ அவர்‌ சேகரித்து வைக்க 
வில்லை. அப்‌ பெரீய குடும்பத்தைப்‌ பராமரிக்கும்‌ பொறுப்ப! 
இளைஞனுடையது ஆயிற்று. உற்றார்‌ உறவினர்‌ யாரும்‌ 
அவனுக்கு உதவிபுரிய முன்வரவில்லை, இந்த நெருக்கடியில்‌ 
அந்த இளைஞன்‌ மதபோதகர்‌ ஒருவரிடம்‌ தனது பரிதாபகர 
மான நிலையைத்‌ தெரிவித்தான்‌. அவரோ “நிகழ்வதெல்‌ 
லாம்‌ நமது நன்மைக்கே” என்று இளைஞனுக்கு ஆறுதல்‌ 
அளிக்க முயன்றார்‌. அவர்‌ கூற்றைக்‌ கேட்டுக்கொண்டு இளை 
ஞூன்‌ போய்விட்டான்‌. மாசங்கள்‌ ஆறு கடந்தன. மதபோத 
கருக்கு மகன்‌ ஒருவன்‌ பிறந்தான்‌. கடவுளுக்கு நன்றி 
செலுத்த ஒரு சிறு கூட்டத்தை அம்‌ மதபோதகர்‌ அழைத்‌ 
திருந்தார்‌. அழைக்கப்‌ பெற்றவர்களுள்‌ தகப்பனை இழந்து 
விட்டுப்‌ புதியதாகக்‌ குடும்ப பாரம்‌ ஏற்ற இளைஞனும்‌ ஒரு 
வன்‌. மதபோதகர்‌, “கடவுளின்‌ கிருபைச்கு நன்றி செலுத்து 
வோம்‌” என்று பிரார்த்தித்தார்‌. அதைக்‌ கேட்ட இளைஞன்‌ 
“உமது பிரார்த்தனையை நிறுத்தும்‌. அன்று என்‌ தந்தை 
மடிந்து போனதை மலம்‌ என்றீர்‌, இன்று உமக்குப்‌ பிள்ளை 
பிறந்திருப்பதை நலன்‌ என்கின்றீர்‌. இத்தகைய பித்த 
லாட்டம்‌ வேண்டாம்‌” என்றான்‌. மேற்போக்காக மனிதனை 
மயக்குவது மதக்‌ கோட்பாடு ஆகாது. 
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இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ ஈலம்‌ கேடு ஆகிய இரண்டும்‌ நிறைந்‌ 
திருக்கின்றன, எங்கு நன்மை இருக்கின்றதோ அங்கு தீமை 
யும்‌ இருக்கிறது, நன்மையும்‌ தீமையும்‌ ஒன்றோடொன்று 
முரண்படுபவை போன்று காட்சி கொடுக்கின்றன. ஆயினும்‌ 
வேறுபடும்‌ இத்தகைய தோற்றங்களுக்கு அப்பால்‌ அவை 
களுக்கு அடிப்படையாக ஒற்றுமை ஒன்று உளது என்று 
வேதாந்தம்‌ பகர்கிறது, நலம்‌ கேடு ஆகிய இருள்சேர்‌ இரு 
வினையையும்‌ விட்டொழித்துவிடு என்று வேதாந்தம்‌ புகட்டு 
கிறது. பிறகு எஞ்சியிருப்பது யாது £ நலம்‌ கேடு ஆகிய 
இருவினைகளுக்கு அப்பால்‌ உன்னுடைய நிஜ சொருபம்‌ 
இருக்கிறது. உனக்குச்‌ சொந்தமாயுள்ள அப்‌ பேரியல்பை 
நலம்‌ கேடு ஆகியவைகள்‌ வந்து தீண்டமாட்டா. நன்மை 
தீமை ஆகியவைகள்‌ வெறுமனே உனது பேரியல்பின்மீது 
தோன்றிக்‌ கொண்டிருக்கின்றன, இவ்வீரண்டுக்குமப்பா 
லுள்ள உனது பெருகிலையை சுவானுபூதியில்‌ அறிந்து 
கொண்ட பின்பே ( இன்பமே எந்நாளும்‌ துன்பமில்லை” 
என்று உனது ஆத்ம சொரூபத்தை நிலைநாட்ட நீ வல்லவ 
னாவாய்‌. அத்தகைய அனுபூதி பெற்றான பிறகு உன்னைச்‌ 
சார்ந்திருக்கும்‌ இயல்புகளைக்‌ கட்டியாள நீ வல்லவனாவாய்‌. 
பிரபஞ்சமாகத்‌ தோன்றியுள்ள உனது சிற்றியல்புகளை வெல்‌ 
லுமிடத்து உனது யதார்த்த நிலை தானாக ஒளிர்கிறது. 
உன்னையே கட்டியாளும்‌ அதிபதியாக நீ முதலில்‌ ஆகக்‌ 
கடவாய்‌. உன்னை நீ கட்டியாளுங்கால்‌ இயற்கையின்‌ கியதி 
யிலிருந்து நீ வீடுதலையடைகின்றாய்‌. இயற்கைக்குரிய கியதி 
கனை நீ அப்பொழுது கடந்தவனும்‌ ஆகின்றாய்‌. இயற்கை 
யின்‌ விதிகள்‌ உன்னை யாண்டும்‌ கட்டியாள வல்லவைகள்‌ 
ஆகமாட்டா. உனது நிஜ சொருபத்தின்‌ புறத்தோற்றங்கள்‌ 
என்றே அட்‌ கியதிகளைப்பற்றீப்‌ பகரவேண்டும்‌, இயற்கைக்கு 
நீ அடிமைப்பட்டவன்‌ அல்லன்‌ என்பதை முதலில்‌ அறிந்து 
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கொள்‌. இயற்கைக்கு அடிமைப்பட்டவனாக நீ முன்பு இருந்‌ 
தது கிடையாது. இனியும்‌ அடிமைப்பட்டிருக்கப்‌ போவ 
தில்லை. இயற்கை என்னும்‌ இப்பிரபஞ்சம்‌ அகண்டாகார 
மாக விரிந்திருப்பதாக நீ நினைக்கின்றாய்‌. ஆயினும்‌ உனது 
நிஜ சொருபமாகிய பிரம்மமே அகண்ட வஸ்துவாய்‌ இருக்‌ 
கிறது. அப்பரம்பொருளை ஒரு கடல்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொண்டால்‌ இப்பிரபஞ்சத்தை அதிலுள்ள ஒரு நீர்த்துளிக்‌ 
குச்‌ சமானம்‌ எனக்‌ கருதவேண்டும்‌. ஆத்ம சொருபமாகிய 
நீ சந்திரனுக்கும்‌, சூரியனுச்கும்‌, நட்சத்திரங்களுக்கும்‌ அப்‌ 
பாற்பட்ட பொருள்‌ ஆகின்றாய்‌. உனது அகண்டாகார 
சொருபத்தோடு சீர்தூக்கிலல்‌ அவைகள்‌ குமிழிகளுக்கு 
ஒப்பாகின்றன. இத்தகைய உனது நிஜ சொரூபத்தை 
அனுபூதுியில்‌ நீ அறியுங்கால்‌ புண்ணியம்‌ பாபம்‌ என்பன 
வற்றை, நலம்‌ கேடு என்பனவற்றை அடக்கியாள நீ வல்லவ 
கின்றாய்‌. அப்‌ பெருநிலையில்‌ நீ நிலைத்திருக்கும்பொழுது 
இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ காட்சி உனக்கு மாறியமைகிறது, “: நலம்‌ 
என்பதில்‌ உள்ள அழகுதான்‌ என்ன, கேடு என்பதில்‌ 
தென்படும்‌ அதிசயந்தான்‌ என்ன ”” என்று நீ அப்பொழுது 
வியப்படைவாய்‌. 


இப்‌ பிரபஞ்சத்தைப்‌ பற்றியும்‌ அதில்‌ நமது வாழ்க்கை 
யைப்பற்றியும்‌ வேதாந்தம்‌ புகட்டுகிற போதனை இதுவே 
யாம்‌, அழுதுகொண்‌ டிருக்கும்‌ பிள்ளையின்‌ கையில்‌ வாழைப்‌ 
பழம்‌ தருவதுபோன்ற அரைகுறையான சிகிச்சை முறையை 
வேதாந்தம்‌ புகட்டுகிறதில்லை. உடலில்‌ உண்டான காயம்‌ 
ஒன்‌ றன்மீது தங்கத்தகடு ஒன்றைப்‌ போட்டு மூடி அது மிக 
அழகாய்‌ இருக்கிறது என்று பகர்வது போன்று சில மதக்‌ 
கோட்பாடுகள்‌ உலகிலுள்ள துன்ப துயரங்களை மறைக்க 
மேயலுகின்‌ றன. உடலில்‌ பட்ட காயமோ பெரும்‌.புண்ணாகப்‌ 
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பரவுகின்றபொழுது புதிய தங்கத்‌ தகடுகளைப்போட்டு மூட 
அத்தகைய மதவாதிகள்‌ முன்னுக்கு வருகின்றனர்‌. அப்‌ 
படிச்‌ செய்வதால்‌ புண்ணினின்று கிளம்பும்‌ துர்நாற்றத்தை 
மறைத்துவைக்க முடியாது, உலகிலுள்ள கேடுகளை இம்‌ 
முறையில்‌ மறைப்பது பொருந்தாது. இம்மண்ணுலகில்‌ நமது 
ஜீவிதத்தில்‌ துன்பங்கள்‌ பல நிறைந்திருககின்றன என்பது 
மாற்ற முடியாத உண்மையாகும்‌. மீளமுடியா வண்ணம்‌ 
துன்பங்கள்‌ தலையெடுத்துவரினும்‌ அவைகளை எதிர்த்துத்‌ 
துணிந்து போராடுதலே நாம்‌ செய்யக்கிடக்கும்‌ கடமை 
யாகும்‌. எல்லா இடைஞ்சல்களையும்‌ மீளுதற்கான வல்லமை 
ஆத்மாவினிடத்து உண்டு. மனிதனுக்கு ஏற்படும்‌ இன்னல்‌ 
களைக்‌ குறித்துச்‌ சிறு தேவதைகள் மீது பொறுப்பைப்‌ போடு 
வதில்‌ பயனில்லை, ஏனென்றால்‌ தான்‌ அடையும்‌ மேன்மைக்‌ 
கும்‌ கீழ்மைக்கும்‌ ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ தானே பொறுப்‌ 
பாளியாகின்றான்‌. துன்பப்படும்‌ மனிதன்‌ ஒருவன்‌ தனது 
துன்பத்தைத்‌ தனக்குத்தானே சிருஷ்டித்துக்கொண்டவன்‌ 
ஆகின்றான்‌. நலம்‌ கேடு ஆகிய இரண்டையும்‌ மனிதன்‌ 
தனக்குத்தானே சிருஷ்டித்துக்கொள்கின்றான்‌. தனது வரங்‌ 
களால்‌ கண்களை மூடிக்கொண்டு எங்கும்‌ இருள்‌ சூழ்ந்து 
கிடக்கின்றதே என்று இயம்புகின்ற பரிதாபகரமான நிலை 
யில்‌ மனிதன்‌ இருக்கின்றான்‌, கைகளை எடுத்துக்கொண்டு 
கண்ணைத்‌ திறந்து வெளிச்சத்தைப்‌ பார்ப்பது தனது கடமை 
யாகின்றது. மெய்ப்பொருளைக்‌ காணும்‌ ஞான ஒளி ஒவ்‌ 
வொரு மனிதனிடத்தும்‌ இருக்கிறது. பரிபூரண நிலை 
யாண்டும்‌ மனிதனிடத்து இருக்கிறது. 
gel: எ ஏன்‌ MTeoR எ SE Alda ரன்‌ 

என்னும்‌ சுருதி வாக்கியத்தின்‌ பொருள்‌ இப்பொழுது 
நமக்கு விளங்குகிறது. வேற்றுமையையே சர்வகாலம்‌ 


238 ஞானயோக விளக்கம்‌ 


கண்டுகொண்டிருப்பவன்‌ ஜனன மரணத்துக்கும்‌, அதனின்று 
உதிக்கும்‌ துன்பத்துக்கும்‌ ஆளாகின்றான்‌. இத்தனைவித 
வேற்றுமைகளுக்கு அடிப்படையாயுள்ள ஒற்றுமையைக்‌ 
காண்பவன்‌ இந்த மேற்போக்கான இன்ப துன்பங்களி 
லிருந்து விடுதலையடைகின்ரான்‌, 


ஒற்றுமையைக்‌ காண்பதற்கான உபாயம்‌ யாது? நமக்‌ 
குக்‌ கருவியாக அமைந்துள்ள மனது மயக்கமடைந்து 
கிடக்கிறது. அதனிடத்து வலிவு இல்லை. புற உலகம்‌ பல 
போக்குகளில்‌ அதை இழுத்துச்செல்லுகிறது. ஆயினும்‌ 
இந்த வலிவற்ற மனதை உறுதியானதாக அமைக்கலாம்‌. 
ஒரு பொருளே பல பொருள்களாகக்‌ காட்சி கொடுத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது என்னும்‌ உண்மையை இம்‌ மனதைக்‌ 
கொண்டே ஓரளவு அறிந்துகொள்ளலாம்‌. ஒரு பொருளே 
பல பொருள்களாகக்‌ காட்சி கொடுத்துக்கொண்டிருக்கிறது 
என்னும்‌ உண்மையைக்‌ கண்டறிபவனே மரணங்களினின்று 
காப்பாற்றப்‌ பெறுகிறான்‌. 

எரிக்‌ <i ஜீ ர fara | 
Cd a aE rif | 

மலையுச்சியின்மீது விமுகின்ற மழை, ஓடைகளாக மலையின்‌ 
கானாபக்கமும்‌ பெருகுகிறது, அதே பாங்கில்‌ இப்‌ பிரபஞ்‌ 
சத்தில்‌ தென்படுகின்ற சக்திகள்‌ அனைத்தும்‌, விசைகள்‌ 
அனைத்தும்‌ மெய்ப்பொருள்‌ ஒன்றனிடத்திருந்து உதித்து 
வருபவைகளாம்‌. இந்த மாயப்‌ பிரபஞ்சத்‌ தின்மீது படிந்து 
தும்‌ அந்த ஒரு சக்தி பல சக்கிகளாக வடிவெடுத்து வரு 
கிறது. வேற்றுமையைக்‌ காண்கின்ற பாங்கில்‌ உன்‌ மனதை 


வெளி உலகில்‌ செலுத்தாதே. ஒற்றுமையைக்‌ காண்கின்ற 
பாங்கில்‌ மனதைப்‌ பண்படுத்து. 
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னை: ஏக ஏகு ளெ பொரு | 

JHE ஏன்ன ஏிள எள எனை என்‌ ஏன, ॥ 
“£ சூரியன்‌ முதலிய நகர்கின்ற வஸ்துக்களில்‌ அதே பரமாத்‌ 
மன்‌ இருக்கிறான்‌. வெட்ட வெளியில்‌ நிறைந்துள்ள காற்றாக 
அவன்‌ இருக்கின்றான்‌. வேள்விக்குரிய வேதியின்கண்‌ 
அக்னியாக அவன்‌ இருக்கின்றான்‌. வீட்டுக்கு விருந்‌ 
.தினனாக வருபவன்‌ அவன்‌. மனிதனாக அவன்‌ வடிவெடுத்‌ 
திருக்கின்றான்‌. தேவர்களாக அவன்‌ வடிவெடுத்திருக்கின்‌ 
ரன்‌. வேள்வியாக அவன்‌ வடிவெடுத்திருக்கிறான்‌. நீரில்‌ 
இருப்பவன்‌ அவன்‌, நிலத்தில்‌ இருப்பவன்‌ அவன்‌, மலயில்‌ 
இருப்பவன்‌ அவன்‌, மெய்ப்பொருள்‌ ஆகின்றவனும்‌ அவனே. 
பெரியவைகளில்‌ பெரியதாய்‌ இருப்பவன்‌ அவனே.” 


எக்கி ள்‌ ரரி ஈர்‌ கப்‌ என்னி ஏரா | 

கள ஏர ஐப்‌ கர FE எ ॥ 
** இப்‌ புவனத்துக்குள்‌ வந்துள்ள அக்னி வெவ்வேறு வடிவங்‌ 
களில்‌ பிரவேசிக்கிறான்‌. அந்தந்த வடிவத்தில்‌ தனக்கும்‌ 
வடிவம்‌ ஏற்பட்டிருப்பதாக அவன்‌ விளங்குகிறான்‌. இங்‌ 
ஙனம்‌ இத்தனை வடிவங்களுள்‌ வியாபித்துள்ள ஆத்மா 
குனக்கு வெவ்வேறு வடிவங்கள்‌ இருப்பதாகக்‌ காட்டிக்‌ 
கொள்கிறது. இத்தனை வடிவங்களிலும்‌ அவன்‌ இருக்‌ 
கிறான்‌. இவ்‌ வடிவங்களுக்கு அப்பாலும்‌ இருக்கிறான்‌. 
இப்‌ புவனத்துக்குள்‌ வந்துள்ள காற்று வெவ்வேறு வடி 
வங்களுள்‌ பிரவேசித்துத்‌ தனக்கு வெவ்வேறு வடிவங்கள்‌ 
இருப்பதாகக்‌ காட்டிக்கொள்கிறது. அங்ஙனம்‌ ஒரே ஆத்‌ 
மன்‌ வெவ்வேறு வடிவங்களுள்‌ பிரவேசித்துத்‌ தனக்கு 
வெவ்வேறு வடிவங்கள்‌ இருப்பதாகக்‌ காட்டிக்கொள்கிறான்‌. 
இவ்‌ வடிவங்களுக்கெல்லாம்‌ அப்பாற்பட்டவசைவம்‌ அவன்‌ 
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இருக்கின்றான்‌. சுவானுபூதியில்‌ ஒற்றுமையை அறிந்து 
கொண்டவனுக்கு இக்‌ கோட்பாடு உண்மையென்று விளங்‌ 
கும்‌.” ஒரு பொருளே பல பொருள்களாகத்‌ தோன்றிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது என்னும்‌ உண்மையைக்‌ கண்டறிந்தான 
பிறகு மனத்தகத்துப்‌ பேரின்பம்‌ பொங்குகிறது. ஏனென்றால்‌ 
எங்குத்‌ திரும்பி எப்பொருளைப்‌ பார்த்தாலும்‌ அவ்வொரு 
வனே இத்தனை பொருளும்‌ ஆயிருக்கிறான்‌ என்பது தென்‌ 
படுகிறது. ஈண்டு இன்னொரு கேள்வி உதிக்கிறது, தூய 
தும்‌, அளப்பரியதுமாகிய அந்த ஒரு பொருளே இத்தனை 
வடிவங்களில்‌ பொலிந்தகொண்டிருப்பது உண்மையென்‌ 
றால்‌ அந்த ஒரு பொருள்‌ சில இடங்களில்‌ துன்பப்பட்டுக்‌ 
கொண்டிருப்பதாகக்‌ காட்சி கொடுப்பானேன்‌? அந்த ஒரு 
பொருள்‌ சில இடங்களில்‌ தன்‌ தூய்மையை இழந்துவிட்டு 
மாசுபடிந்திருப்பதாகக்‌ காட்சி கொடுப்பானேன்‌? இக்‌ 
கேள்விக்கு உபநிஷதம்‌ விடையளிக்கிறது. 


எனி என wie எழு: எ ணே wa: | 

கேளா UA YATE எ (OA DE எள: ॥ 
“சர்வலோகத்துக்கும்‌ கண்ணாயுள்ள சூரியன்‌ ஈமது கண்ணீ 
லுள்ள தோஷத்தில்‌ கேடு அடைவதில்லை, அங்ஙனம்‌ 
சர்வ பூதங்களுக்கும்‌ அந்தராத்மாவாயிருக்கின்ற ஓர்‌ ஆத்‌ 
மன்‌ லோகத்திலுள்ள துக்கத்தினால்‌ பாதிக்கப்படுவதில்லை.'' 
மஞ்சள்காமாலை பிடித்திருக்கும்‌ மனிதனுக்கு உலகிலுள்ள 
அனைத்தும்‌ மஞ்சள்‌ நிறமாகத்‌ தோன்றிக்கொண்டிருக 
கிறது. ஆனால்‌ அந்த தோஷம்‌ சூரியனிடத்து இல்லை. 
துக்கத்துக்கு ஆளாகும்‌ நிலையிலுள்ள ஒரு மனிதனுக்கு உல 
கில்‌ துக்கம்‌ இருப்பதாகத்‌ தென்படுகிறது, ஆனால்‌ அந்த 
துக்கம்‌ ஆத்மாவை எட்டுவதில்லை. 
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க்‌ எனி எனன! எக்‌ கப்‌ ஏஜள எ: க | 
என்ன்‌ ஜொள்‌ ளி ரர்‌ ஏன்‌ சாண்‌ எ ॥ 


“அவன்‌ ஒருவனே அனைத்தையும்‌ அடக்கி ஆளுகிறான்‌. 
எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ அவன்‌ அந்தராத்மா. ஒருவனாகிய 
அவன்‌ தன்னைப்‌ பல வடிவங்கள்‌ உடையவனாகச்‌ செய்து 
கொள்கின்றான்‌. தங்கள்‌ சொருபத்‌ தின்கண்‌ அப்‌ பரமாத்மன்‌ 
வீற்றிருப்பதை அறிந்துகொள்ளும்‌ பேரறிஞர்க்கே பரமானக்‌ 
தம்‌ உரியதாகின்றது. அப்‌ பரமானந்தம்‌ மற்றவர்களுக்குக்‌ 
கிட்டுவதில்லை,” 


என்னார்‌ எண்ணப்‌ எள்‌ ள்‌ Freer STAT | 
ஊன்‌ 3 dlrs சாளை: எளி ர ப 


““அநித்ய வஸ்துக்களுக்கிடையில்‌ நித்தியமாய்‌ இருப்பவன்‌ , 
பரமாத்மா. அழிந்துபட்டுப்போம்‌ உயிர்களுக்கிடையில்‌ 
அழியாத உயிராய்‌ இருப்பவன்‌ அவன்‌. எல்லா ஆசைகளை 
யும்‌ நிறைவேற்றி வைப்பவன்‌ அவன்‌. தங்கள்‌ சொருபத்‌ 
தன்கண்‌ வீற்றிருக்கும்‌ அப்‌ பரமாத்மனை தரிசிக்கும்‌ பேரறி 
ஞர்க்கே சாசுவதமான சாந்தி கிட்டுகிறது, மற்றவர்க்கு 
அது கிட்டுவதில்லை.” புற உலகிலே எங்குத்தேடி அவனைக்‌ 
கண்டுபிடிக்க முடியும்‌? புற உலகில்‌ சூரியர்களும்‌, சந்திரர்‌ 
களும்‌, நட்சத்திரங்களும்‌ எண்ணிக்கையில்‌ அடங்காதவை 
களாய்‌ இருக்கின்றன. ஆங்கு அப்‌ பரமாத்மனைக்‌ காண 
முடியுமா 2 
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“சூரியப்‌ பிரகாசம்‌ அப்‌ பரமாத்மனை எட்டுவதில்லை. சந்தி 
ரன்‌ அவனை விளக்க முடியாது, நட்சத்திரங்களின்‌ வெளிச்‌ 
சமும்‌ அவனைக்‌ காட்டாது. மின்னல்‌ அவனை விளக்காது. 
நாம்‌ கையாளும்‌ அக்னியும்‌ அவனைக்‌ காட்டவல்லதன்று. 
அப்‌ பரமாத்மனுடைய பிரகாசத்தால்‌ ஏனைய யாவும்‌ பிர 
காசம்‌ பெறுகின்றன. அப்‌ பரமாத்மனுடைய வெளிச்சத்தி 
னின்று இவை யாவும்‌ வெளிச்சம்‌ பெறுகின்‌ றன.” மற்றொரு 
உபமானத்தைக்கொண்டு பரமாத்மன்‌ விளக்கப்படுகிறான்‌. 
ஆலமரத்தை நாம்‌ அனைவரும்‌ பார்த்திருக்கிறோம்‌. ஒரு 
வேரினின்று அது வெளியே கிளம்பி வருகிறது, பிறகு 
நாலாபக்கமும்‌ அது விழுதுகள்‌ விட்டு விரிவடைந்து வரு 
கிறது. இந்த ஆலமரத்துக்கு ஒப்பானவன்‌ பரமாத்மன்‌. 
ஆலமரத்தின்‌ ஆணிவேர்‌ போன்றவன்‌ பரமாத்மன்‌. அம்‌ 
மரத்தினின்று விழுதுகளைக்கொண்டு விரிவடைந்து வம்‌ 
திருக்கும்‌ கிளைகளைப்‌ போன்றது இப்‌ பிரபஞ்சம்‌. எவ்வளவு 
தூரம்‌ மரம்‌ விரிவடைந்திருந்தாலும்‌ அடிமரத்துடன்‌ கிளை 
கள்‌ யாவும்‌ இணைக்கப்‌ பெற்றவைகள்‌. அங்ஙனம்‌ இப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ முழுதும்‌ பரமாத்மனோடு இணைக்கப்பெற்றதாம்‌. 


வேதத்தில்‌ கர்மகாண்டத்தின்‌ கில பகுதிகளில்‌ வித 
விதமான சுவர்க்கங்கள்‌ வருணிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. 
ஆனால்‌ ஞானகாண்டமாகிய உபநிஷதங்களிலே அத்தகைய 
சுவர்க்கங்களுக்கு இடமில்லை. சுவர்க்கத்தை அடையவேண்‌ 
டும்‌ என்னும்‌ எண்ணத்தையே விட்டொழிக்க வேண்டும்‌ 
என்கின்றன உபநிஷதங்கள்‌. இத்தகைய சஈுவர்க்கங்களி 
னின்று மனிதன்‌ இன்பத்தைப்‌ பெற முடியாது, தனது 
ஆத்ம சொரூபத்திலேயே இன்பம்‌ இருக்கிறது. புற உலகில்‌ 
இன்பம்‌ இருக்கிறது என்னும்‌ கொள்கை பொருளற்றது. 
சுவானுபூதியில்‌ பல படித்தரங்கள்‌ இருக்கின்றன என்பதை 
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விளக்கிக்‌ காட்டுவதற்கான மந்த்ரம்‌ ஒன்று உபகிஷதத்தில்‌ 
இருக்கிறது. 
என்‌ எள எள எர எள floes | 
qgreg fla அ எள TAA STAR NYA ப 

“சொப்பனத்தில்‌ மனிதன்‌ பொருள்களை மங்கலாகக்‌ காண்‌ 
பது போன்று பிதிர்‌ லோகத்தில்‌ காண்கிறான்‌. கந்தர்வ 
லோகம்‌ என்னும்‌ மற்றொரு சொர்க்கம்‌ உண்டு. அது பிதிர்‌ 
லோகத்தைவீடக்‌ கீழானது. தண்ணீரில்‌ தனது பிம்பத்தை 
மனிதன்‌ காண்பதுபோன்று மெய்ப்பொருளை இன்னும்‌ அரை 
குறையாக மனிதன்‌ இங்குக்‌ காண்கின்றான்‌ . சொர்க்கங்களுள்‌ 
மிக உயர்ந்தது பிரம்மலோகம்‌, பிரம்மலோகத்திலே மனிதன்‌ 
மெய்ப்பொருளை, வெளிச்சத்தையும்‌ நிழலையும்‌ காண்பது 
போன்று காண்கின்றான்‌. அப்படிக்‌ காண்கின்ற இடத்தும்‌ 
அக்‌ காட்சி முற்றிலும்‌ தெளிவடைந்தது ஆகாது. ஆனால்‌ அம்‌ 
மெய்ப்பொருளை மனிதன்‌ தனது தூய மனத்தகத்துக்‌ காண்‌ 
கின்றபொழுது தன்‌ பிம்பத்தை நிலைக்கண்ணாடியில்‌ காண்‌ 
பதுபோன்று தெளிவுபட தரிசிக்கின்றான்‌. ஆகவே, சுவர்க்‌ 
கங்கள்‌ அனைத்திலும்‌ மிக உயர்ந்த சுவர்க்கம்‌ மனிதனுடைய 
அந்தக்கரணமாம்‌. மனிதனுடைய உள்ளமே பெருங்கோயில்‌ 
எனப்‌ பகரப்பெற்றிருக்கிறது. சுவர்க்கங்களிலெல்லாம்‌ மிக 
உயர்ந்த சுவர்க்கம்‌ மனிதனது அந்தராத்மா என்கிறது 
வேதாந்தம்‌, மனிதன்‌ தனது தூய சித்தமிசை மெய்ப்‌ 
பொருளை தரிசிப்பது போன்று அவ்வளவு தெளிவாக வேறு 
எங்கும்‌ தரிசிக்க முடியாது. புற உலகில்‌ வெவ்வேறு இடங்‌ 
களுக்குப்‌ போவதால்‌ மனிதனுக்கு நன்மை அதிகம்‌ ஏறி 
படமாட்டாது. பரம்பொருளைத்‌ தரிசிக்க மலைச்குகையினுள்‌ 
சென்று வசிப்பது அனுகூலமானதென்று மனிதன்‌ நினைக்‌ 
கிறான்‌. ஆனால்‌ தனது இருதய குகைக்குள்‌ மெய்ப்‌ 
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பொருளைக்‌ காண இயலாதவனுக்கு மலையின்கண்ணுள்ள 
குகை உதவாது, ஆரண்யவாசம்‌ செய்வதால்‌ பரம்பொருளை 
தரிசிக்கலாம்‌ என்று மனிதன்‌ நினைக்கிறான்‌. காசி போன்ற 
புண்ணிய க்ஷத்திரங்களில்‌ வகிப்பதால்‌ பரம்பொருளைக்‌ 
காணலாம்‌ என்றும்‌ மனிதன்‌ எண்ணுகின்றான்‌. ஆனால்‌ எங்‌ 
குச்‌ சென்றாலும்‌ அதே இடைஞ்சல்‌ முன்னணியில்‌ வந்து நிற்‌ 
கின்றது. தன்‌ மனதுக்கேற்ற உலகை மனிதன்‌ தனக்குக்‌ 
கற்பித்துக்‌ கொள்கிறான்‌. கேடுடைய ஒருவனுக்கு உலகம்‌ 
முழுவதும்‌ கேடு கிறைந்ததாகத்‌ தென்படுகிறது. இக்கோட்‌ 
பாட்டைத்தான்‌ உபநிஷதங்கள்‌ எடுத்தோதுகின்றன. உல 
கில்‌ எப்பகுதிக்குச்‌ சென்றாலும்‌ தன்‌ மனத்தகத்து இருப்ப 
தைத்தான்‌ புற உலகிலும்‌ மனிதன்‌ காண்கின்றான்‌, மரணத்‌ 
தின்‌ வாயிலாக ஒருவன்‌ சுவர்க்கத்துக்குப்‌ போகின்றான்‌ 
என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌. தனது மனது எப்படியோ 
அதற்கேற்ற அமைப்பைத்தான்‌ சுவர்க்கம்‌ என்று சொல்லப்‌ 
படும்‌ இடத்திலும்‌ மனிதன்‌ காண்கின்றான்‌. ஆதலால்‌ மன 
தைத்‌ தூயதாக்குவதே மனிதனது மூதல்‌ கடமையாகிறது. 
மனதைத்‌ தூயதாக்குதற்கு மாறாக மலைக்‌ குகைகளுக்கும்‌, 
வனங்களுக்கும்‌, புண்ணிய க்ஷேத்திரங்களுக்கும்‌, சுவர்க்கத்‌ 
துக்கும்‌ போவதில்‌ பயனொன்றுமில்லை. மனது என்னும்‌ 
கண்ணாடியை மனிதன்‌ தூயதாக்கிய பிறகு அவன்‌ எங்கு 
வசிக்கின்றான்‌ என்பதைப்‌ பற்றிக்‌ கவலைப்பட வேண்டிய 
தில்லை. தூய உள்ளத்தில்‌ மெய்ப்பொருள்‌ உள்ளபடி ஒளிர்‌ 
கிறது, வெவ்வேறு இடங்களுக்குப்‌ போகவேண்டும்‌ என்‌ 
கிற எண்ணத்தை மனிதன்‌ விட்டொழிக்க வேண்டும்‌. வெவ்‌ 
வேறு இடங்களுக்கு ஓடுவதால்‌ தனது வலிவை மனிதன்‌ 
வீணே இழக்கின்றான்‌. தன்‌ மனதைத்‌ தூயதாக்குதலி 
லேயே மனிதன்‌ கண்ணும்‌ கருத்துமாய்‌ இருக்கவேண்டும்‌. 
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௭ Ure Ro ளான TANT ச்‌ கண்ண | 
ஊ HAT எள்‌ எ ரோக எடுழுன்‌ wake ப 
பரமாத்மனுடைய வடிவம்‌ காட்சிக்குரியகன்று. கண்‌ 
கொண்டு அவனை யாரும்‌ காணமுடியாது. தூயமனத்‌ 
தகத்து அவன்‌ மிளிர்கின்றான்‌. சித்தமிசை குடிகொண்டிருக்‌ 
கும்‌ அவ்‌ அறிவான தெய்வத்தை உணர்பவன்‌ அமிர்தத்‌ 
வத்தை, அழியாத்‌ தன்மையை, அடைகின்றான்‌. 


எ aTafergrd STATA எண TE | 

ஏன எ ற? எள: Te Tea ப 
“மனதுடன்‌ சேர்ந்து இந்திரியங்கள்‌ ஐந்தும்‌ எப்பொழுது 
ஆத்ம சொரூபத்தில்‌ அடங்கியிருக்கின்றனவோ, புத்தியும்‌ 
எப்பொழுது ஓய்வு பெற்றிருக்கிறதோ அப்பொழுது 
பாரமார்த்திகப்‌ பெருநிலை அடையப்‌ பெற்றது ஆகிறது. 
இங்ஙனம்‌ ஆன்றோர்‌ இயம்புகின்‌ றனர்‌. ?” 

எள 0A ஈரக்‌ எள ணை zi fr: | 

ஏஏ எனின்‌ NATTA ௪௪ ௭௭௭8 ப 
* ஹிருதயத்தின்கண்ணுள்ள ஆசைகள்‌ அனைத்தும்‌ 
எப்பொழுது அழிக்கப்படுகின்றனவோ அப்பொழுது மரணத்‌ 
துக்குரிய மனிதன்‌ மரணமற்றவன்‌ ஆகின்றான்‌. இங்கு இவ்‌ 
வுடலிலிருக்கும்பொழுதே அவன்‌ பிரம்மத்தை அடைந்தவன்‌ 
ஆகின்றான்‌. ”” 

எள da ஈரா? கணே என: | 

ஏஏ எனின்‌ ளா || 
6 இங்கு இவ்வுடலிலிருச்கும்பொழுதே ஹிருதயத்தின்கண்‌ 
ணுள்ள முடிச்சுகளெல்லாம்‌ அகற்றப்‌ பெறும்‌ பொழுது 
மரணத்துக்குரிய மனிதன்‌ மரணமற்றவன்‌ ஆகின்றான்‌. '' 
இது ஆன்‌ ரூரது நல்லுபதேசமாகும்‌. 
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வேதாந்தத்தைப்பற்றி ஈண்டு இரண்டொரு வார்த்தை 
இயம்புவது அவசியமாகிறது. சிலர்க்கிடையில்‌ வேதாந்தத்‌ 
தைப்‌ பற்றிய தப்பான அபிப்பிராயம்‌ ஒன்று உண்டு. அதா 
வது இகலோக வாழ்க்கையைக்‌ கனவென்று அது புறக்‌ 
கணிக்கிறதாம்‌, மறுமையைப்பற்றியே அது சர்வகால 
மும்‌ போதித்து வருகிறதாம்‌. இவ்வெண்ணம்‌ உண்மைக்கு 
ஒவ்வாதது, அப்படி எண்ணுபவர்கள்‌ வேதாந்தத்தை முறை 
யாக அறிந்துகொண்டவர்கள்‌ அல்லர்‌. வேதாந்தத்தைச்‌ 
சரியாக ஆராய்ச்சி பண்ணினால்‌ இதற்கு நேர்மாறான கருத்‌ 
தையே அதனுள்‌ காணலாம்‌. சவர்க்கம்‌ போன்ற மறு 
உலகுக்குப்போக சரியான வேதாந்திகள்‌ அறவே மறுக்கின்ற 
னர்‌. சுவர்க்கத்தில்‌ ஆடுதல்‌ பாடுதல்‌ போன்ற களியாட்‌ 
டத்தைத்‌ தவிர வேறு ஒன்றும்‌ இல்லை, மனிதனுடைய முன்‌ 
னேற்றத்துக்கு வேண்டிய வசதிகள்‌ யாவும்‌ இம்மண்ணுல 
கில்‌ தான்‌ இருக்கின்றன என்பது வேதாந்தத்தின்‌ கோட்‌ 
பாடு. துன்பம்‌ நிறைந்த இம்மண்ணுலகில்‌ எதற்காக வாழ்ந்‌ 
திருக்கவேண்டும்‌ என்று தற்கொலை செய்துகொள்வதற்கு 
கிகரான பாங்கில்‌ ஒரு சிலர்‌ நடந்துகொள்கின்றனர்‌. அத்‌ 
தகையவர்களும்‌ ஒரு ஈலனையும்‌ எங்குமே பெறமுடியாது. 
இன்ப துன்பங்களை யெல்லாம்‌ நடுநிலையிலிருந்து சமாளித்துக்‌ 
கர்மத்தின்‌ மூலம்‌ ஒருவன்‌ தன்னைப்‌ பக்குவப்படுத்தினா 
லொழிய அவனுக்கு விமோசனம்‌ இல்லை. ஆகவே எப்படி 
யாவது தப்பித்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்னும்‌ கோட்‌ 
பாட்டுக்கு எங்கும்‌ இடமில்லை. மனிதனுக்குத்‌ தேவையா 
யுள்ள நேரான மார்க்கத்தை வேதாந்தம்‌ ஈன்கு புகட்டு 
கிறது. இவ்வுல கம்‌ அளிக்கின்ற வசதிகளையும்‌ இன்பங்களை 
யும்‌ வேண்டியவாறு பெற்றுவருவதே மனிதனுக்கு உசித 
வத்த என்று ஒரு சாரார்‌ கருதுகின்றனர்‌. ஆனால்‌ இந்த 
௬. என்பது யாது, இதில்‌ வசிக்கும்‌ ஜீவன்‌ என்பவன்‌ 
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யார்‌, இந்த ஜகத்தும்‌ ஜீவனும்‌ பரமாத்மாவோடு எங்ஙனம்‌ 
சம்பந்தப்பட்டிருக்கின்றன என்னும்‌ கோட்பாடுகளை உள்ள 
படி அறிந்தகொள்ளாமல்‌ இங்கே வெறுமனே சக ஜீவனம்‌ 
பண்ண முயலுதல்‌ முறையன்று என்று வேதாந்தம்‌ எச்‌ 
சரிக்கை செய்கிறது. அடிப்படைத்‌ தத்துவத்தை அறியாத 
வன்‌ இம்‌ மண்ணுலகில்‌ பெறுகிற இன்பத்தைவீட அதிக 
மாகவேஅடிப்படைத்தத்துவத்ைஅறிந்தவன்பெறுகின்‌ ரான்‌ . 
பெளதிக விக்ஞானி என்னும்‌ மற்றொருவன்‌ இருக்கின்றான்‌. 
அவன்‌ இவ்வுலகம்‌ எப்படிகடைபெறுகிறது என்பதைமட்டும்‌ 
அறிகின்றான்‌. ஆகர்ஷண சக்தி, மின்‌ சக்தி ஆகியவைகளை 
அறிந்துகொண்டால்போதுமென்கின்றான்‌ அவன்‌, மற்று அத்‌ 
தகைய சக்திகளை மட்டும்‌ அறிந்துகொண்டால்‌ போதாது. 
ஒருவனை ஒருவன்‌ கொல்லுதற்கு அல்லது தற்கொலைசெய்து 
கொள்வதற்கு அவை பயன்படலாம்‌. ஆனால்‌ அத்தகைய 
சக்திகளுக்கே ஆதாரமாய்‌ இருப்பது யாது என்பதை 
அறிந்துகொள்ளுதல்‌ அவசியம்‌, இத்தனைக்கும்‌ மூலகாரண 
மாய்‌ இருப்பது எது என்பதை விசாரித்து அறியவேண்டு 
மென்கிறது வேதாந்தம்‌, காம்‌ வசித்திருக்கும்‌ இவ்வுலகம்‌ 
இருப்பதுபோன்று சுவர்க்கம்‌ நரகம்‌ முதலியன இருக்கின்‌ 
தன என்று பலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. அத்தகைய மூட நம்பிக்‌ 
கையை அறவே அகற்ற வேண்டுமென்கிறது வேதாந்தம்‌, 
ஜீவிதம்‌ எப்படி நடைபெறுகிறது என்பதை பெளதிக 
விக்ஞானம்‌ புகட்டுகிறது. ஜீவிதம்‌ என்றால்‌ என்ன, 
அது எதை அடிப்படையாகக்கொண்டதுஎன்னும்‌ ஆராய்ச்சி 
யில்‌ வேதாந்தம்‌ நம்மைத்‌ தூண்டுகிறது, வாழ்வு எப்படி 
நடைபெறுகிறது என்னும்‌ ஆராய்ச்சியானது அறிவுத்துறை 
யிலே குழந்தைகள்போன்று இருப்பவர்களுக்கு உரியது. 
ஏன்‌ பிறந்தோம்‌, ஏன்‌ வாழ்ந்திருக்கிறோம்‌ என்பதுபோன்ற 
ஆராய்ச்சிகள்‌ அறிவுத்துறையிலே முதிர்ந்த தத்துவ 


246 ஞானயோக விளக்கம்‌ 


ஞானிக்கு உரியன, பெளதிக விக்ஞான ஆராய்ச்சி பாராட்டு 
தற்குரியது, அதில்‌ வீருப்பமுடையவர்கள்‌ அத்துறையிலே 
முன்னேற்றம்‌ அடையட்டும்‌. ஆனால்‌ பெளதிக விக்ஞானத்‌ 
துக்கு அப்பால்‌ ஒன்றுமில்லை என்று பகர்வது பிதற்றலுக்கு 
ஒப்பாகிறது, மூல தத்துவத்தைப்‌ போய்‌ தொட்டு அறித்து 
கொண்டாலொழிய மேற்போக்காக நிகழும்‌ உலக வைபவங்‌ 
களின்‌ நடைமுறை முழுதும்‌ நமக்கு விளங்காது. ஆகை 
யினால்தான்‌ அனைத்துக்கும்‌ ஆதாரமாய்‌ இருக்கின்ற அடிப்‌ 
படைத்‌ தத்துவத்தையே அறிந்தாகவேண்‌ டுமென்கிறத 
வேதாந்தம்‌. 


காரியத்துக்கு உதவுவதில்தான்‌ மனிதன்‌ முயற்சி 
எடுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு இருக்‌ 
கிறது. இக்கோட்பாட்டை மேல்நாட்டார்‌ ஒருபோக்கில்‌ 
அனுஷ்டிக்கின்றனர்‌, ஈம்‌ இந்தியா தேசத்தில்‌ இருப்பவர்கள்‌ 
இன்னொரு போக்கில்‌ அனுஷ்டிக்கின்றனர்‌. மன அமைப்பில்‌ 
மனிதனுக்கு மனிதன்‌ வித்தியாசம்‌ உண்டு, ஒற்றைக்‌ 
காலில்‌ நின்றுகொண்டு நெடுநானைக்குத்‌ தவம்‌ புரிந்தால்‌ 
பரம்பொருளைத்‌ தரிசிக்கலாம்‌ என்னும்‌ கொள்கை பிறந்தால்‌ 
அதைச்‌ செய்ய ஆயத்தமாக இந்தியாவில்‌ பலர்‌ இருக்கின்ற 
னர்‌. ஆனால்‌ மேல்நாட்டிலோ நாகரிகம்‌ எட்டாத ஏதோ 
ஒரு கண்டத்தில்‌ ஏராளமாகத்‌ தங்கம்‌ இருக்கிறது என்று 
கேள்விப்பட்டால்‌ உயிரைத்‌ திரணமாகக்‌ கருதிக்கொண்டு 
ஆங்குச்சென்‌ று அத்‌ தங்கத்தைப்‌ பெற ஆயிரக்கணக்கான 
பேர்‌ முயலுவார்கள்‌. அப்படிப்‌ பொன்னை நாடிச்‌ செல்லு 
கின்றவர்கள்‌ தாங்கள்‌ உடல்‌ அல்ல, ஆத்மசொருபம்‌ என்று 
மதப்‌ பிரசாரகர்களிடமிருந்து கேள்விப்பட்டிருக்கிறார்கள்‌. 
அந்த ஆத்மாவின்‌ க்ஷேமத்தைப்பற்றித்‌ தங்கள்‌ மதபோதகர்‌ 
கள்‌ கவனித்துக்கொள்வார்கள்‌ என்று மேல்நாட்டவர்கள்‌ 
ஆத்ம விசாரத்தில்‌ கருத்தைச்‌ செலுத்துவதில்லை. இந்தியா 
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விலுள்ள மக்களிடம்‌ பொற்குவியலைத்‌ தேடிக்கொண்டு 
புதிய பிரதேசங்களுக்குள்ளே பிரவேசிக்கும்படி தூண்டி 
னால்‌ ஆங்குள்ள ஆபத்துகளைச்‌ சமாளிக்கத்‌ தாங்கள்‌ ஆயத்த 
மாய்‌ இல்லை என்று மறுத்துவிடுவார்கள்‌. ஆனால்‌ அதே 
மனிதர்களிடத்து செங்குத்தாயுள்ள ஒரு மலையின்‌ உச்சியில்‌ 
சித்த புருஷர்‌ ஒருவர்‌ வசித்து வருகிறார்‌ என்றால்‌, அவரை 
அணுகினால்‌ ஆத்மஞானம்‌ கிட்டும்‌ என்று சொன்னால்‌ எப்படி 
யாவது அம்மலையின்மீது தொத்தி ஏற அவர்கள்‌ முயலு 
கின்றார்கள்‌. ஆகவே காரியத்துக்கு உதவும்‌ முயற்சி என்ப 
தைப்பற்றி இரண்டு தேசத்தார்கள்‌ இரண்டு விதமான 
முடிவுக்கு வந்திருக்கிறார்கள்‌. இன்று இருந்து காளை அழிந்து 
போம்‌ இந்திரிய சகங்களுக்குப்‌ பயன்படுகின்ற பொருளைத்‌ 
தேடித்‌ திரிவது மேலான காரியம்‌ என்று எண்ணுகின்றனர்‌ 
மேல்நாட்டவர்கள்‌. பேரானந்தப்‌ பெருகிலையைத்‌ தருவது 
எதுவோ அதுதான்‌ உண்மையில்‌ காரியத்துக்கு உதவு 
கின்றது என்கின்றனர்‌ இந்தியர்‌. 

இவ்வுலகுக்குப்‌ பயன்படுகின்ற பொருளை நாடலாகாது 
என்பதல்ல இதன்‌ தாதீபரியம்‌. பொருளைக்கொண்டு இவ்‌ 
வுலக வாழ்க்கையை எத்தனையோ விதங்களில்‌ செப்பனிட 
லாம்‌, ஆனால்‌ இவ்வுலக வாழ்க்கையில்தான்‌ அனைத்தும்‌ 
அடங்கியிருக்கிறது என்னும்‌ கொள்கை உதவாது. இவ்‌ 
வுலக வாழ்க்கையைத்‌ திறம்பட வாழ்தற்கிடையில்‌ இதற்கு 
அப்பால்‌ இருக்கும்‌ பாரமார்த்திக வாழ்க்கைக்கு உரியவனா 
கவும்‌ மனிதன்‌ தன்னைச்‌ செய்துகொள்ள வேண்டும்‌. 
பெளதிக விக்ஞானிகள்‌ இப்‌ பிரபஞ்சத்தின்‌ அமைப்பைப்‌ 
பற்றிய உண்மைகள்‌ பலவற்றைக்‌ கண்டறிந்துவருகின்‌ றனர்‌. 
அப்படி அவர்கள்‌ கண்டறிவது பல காரியங்களுக்குப்‌ பயன்‌ 
படுகிறது. இவ்வுலகம்‌ வேற்றுமை மயமானது. ஒன்றி 
னின்று மற்றொன்று வேறுபட்டிருப்பதே சிருஷ்டியின்‌ நியம 
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மாகும்‌. வேறுபட்டிருக்கின்ற இயற்கைப்‌ பொருள்களுக்கு 
அடிப்படையாய்‌ உள்ள ஒற்றுமை வஸ்து ஏதேனும்‌ உண்டா 
என்கின்‌ றஆராய்ச்சியைப்பற்றி மறந்து போகலாகாது. ஒற்று 
மையைப்‌ பற்றிய அறிவுதான்‌ வாழ்க்கையின்‌ பிரச்னைகள்‌ 
அனைத்துக்கும்‌ தகுந்த விடை கொடுக்கும்‌, வாழ்க்கை என்‌ 
னும்‌ பிரவாகத்தில்‌ கோடானுகோடி உயிர்கள்‌ மிதக்கிக்‌ 
கொண்டு செல்கின்றன. வாழ்நாளிலே இந்த உயிர்வகைகள்‌ 
ஒன்றன்மீது ஒன்று பொருமைப்படவும்‌, ஒன்றை ஒன்று 
வெறுக்கவும்‌ செய்கின்றன. இந்த உயிர்‌ வகைகள்‌ ஒன்றை 
ஒன்று நேசிக்கவும்‌, ஒன்று மற்றொன்றோடு ஒத்துழைக்கவும்‌ 
செய்கின்றன. விருப்பு வெறுப்பு வாயிலாக அவைகள்‌ 
பண்பாடு அடைந்து வருகின்றன. அகண்ட சச்சிதா 
னந்தம்‌ என்னும்‌ கடலின்கண்‌ சென்று கலக்குதற்கு இத்‌ 
தீனைவித முயற்சிகள்‌ வெவ்வேறு விதங்களில்‌ ஜீவர்களுக்‌ 
கூப்‌ பயன்பட்டு வருகின்றன. வாழ்க்கையிலே தாங்கள்‌ 
செய்யவேண்டிய முயற்கிகளின்‌ அடிப்படைத்‌ திட்டங்களை 
மக்கள்‌ தெரிந்துகொள்வார்களானால்‌ அவர்களுடைய 
வாழ்க்கை காரியத்துக்கு மிகவும்‌ உதவும்‌. வேற்றுமை 
நிறைந்த இப்பிரபஞ்சத்தைப்‌ பயன்படுத்தி இதற்கு அடிப்‌ 
படையாயுள்ள ஒற்றுமை நிலையாகிற பரத்தை அடைதல்‌ 
வாழ்க்கையின்‌ குறிக்கோள்‌ என்பதை ஒவ்வொருவனும்‌ 
அறிந்துகொள்ள வேண்டும்‌, இவ்வுண்மையை அறிந்து 
கொண்டு அதற்கு ஏற்ப வாழ்க்கையைச்‌ செப்பனிடுகின்‌ றவர்‌ 
கூட்டம்‌ அதிகரிக்குமளவு இம்‌ மண்ணுலக வாழ்வு 
மாண்புமிகப்பெறும்‌, வேற்றுமை மயமாய்‌ இருப்பது இகம்‌. 
ஒற்றுமை மயமாய்‌ இருப்பது பரம்‌. இகம்‌, பரம்‌ ஆகிய 
இரண்டுக்கும்‌ பயன்படும்‌ முயற்சிகளிலே மக்களில்‌ பெரும்‌ 
பாலோர்‌ ஈடுபடக்‌ கற்றுக்கொள்வார்களாக. அத்தகைய 
முயற்சியால்‌ மேன்மையனைத்தும்‌ இம்மண்ணுலக வாழ்க்கை 
பரிலேயே வந்தமையும்‌, 
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முத்திநெறி யறியாத மூர்க்கரொடு முயல்வேனைப்‌ 
பத்திநெறி யறிவித்துப்‌ பழவினைகள்‌ பாறும்வண்ணம்‌ 
சித்தமலம்‌ அறுவித்துச்‌ சிவமாக்கி யெனையாண்ட 
அத்தனெனக்‌ கருளியவா றார்பெறுவார்‌ அச்சோவே. 


_ மாணிக்கவாசகர்‌ 


முன்பு நாம்‌ ஆராய்ந்த வேற்றுமையில்‌ ஒற்றுமை என்‌ 
னும்‌ விஷயத்துக்கு வேண்டிய பிரமாணங்களை கடோபநிஷ 
தத்தீலிருந்து எடுத்துக்கொண்டோம்‌, அந்த உபநிஷதம்‌ 
சற்று பிற்காலத்தில்‌ வந்தது. அதன்‌ மொழி அமைப்பிலும்‌ 
நவீனத்தின்‌ பாங்கைச்‌ சிறிது காண்கின்றோம்‌. கருத்தும்‌ 
அதனுள்‌ ஒழுங்காகவும்‌, முறையாகவும்‌ அமைக்‌ கப்பெற்‌ 
றிருக்கிறது, ஆனால்‌ அதற்கு நெடுநாளைக்கு முன்பே சாந்‌ 
தோக்கிய உபநிஷதம்‌ அமைவதாயிற்று. பூர்வீகத்தில்‌ 
அமைந்த உபகிஷதங்களில்‌ மொழியும்‌ மிகப்‌ பழையபாங்கில்‌ 
அமைந்துகிடக்கிறது. வேதங்களில்‌ சம்ஹிதையில்‌ எங்ஙனம்‌ 
பூர்வீக மொழியமைப்பைக்‌ காண்கின்றோமோ அதேபாங்கில்‌ 
பழைய உபநிஷதங்களிலும்‌ மொழியமைப்பு பூர்வீக 
மானது. அவைகளுள்‌ சிற்சில வேளைகளில்‌ அனாவசியமான 
பல பகுதிகளைப்‌ பார்த்தான பின்பே அடிப்படைக்‌ கோட்‌ 
பாடுகளைப்‌ பெற இயலுகிறது. பழைய உபநிஷதங்களில்‌ 
கர்மகாண்டத்தின்‌ அறிகுறிகளையும்‌ வேண்டியவாறு காண 
லாம்‌, சாந்தோக்கிய உபநிஷதத்தில்‌ அங்ஙனம்‌ செம்‌ 
பாதிக்குமேல்‌ கர்மகாண்ட மயமாய்‌ இருக்கிறது, ஆயினும்‌ 
இப்பழைய உபநிஷதங்களைப்‌ படிப்பதில்‌ லாபம்‌ ஒன்று 
இருக்கிறது. பாரமார்த்திகக்‌ கருத்துக்கள்‌ எங்ஙனம்‌ படிப்‌ 
படியாக வளரலாயின என்பதை அவைகளுள்‌ காணலாம்‌, 
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பிற்காலத்தில்‌ அமைந்த உபநிஷதங்களிலோ ஞானத்துக்‌ 
குரிய விஷயங்கள்‌ மட்டும்‌ ஒன்றாகத்‌ தொகுக்கப்பட்டிருக்‌ 
கின்றன. உபநிஷதங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ மிகப்பிந்தியது 
என்று பகவத்கீதையைப்‌ பகரலாம்‌, ஏனென்றால்‌ இதுவும்‌ 
ஓர்‌ உபநிஷதமாகவே கருதப்படுகிறது. இந்த பகவத்கீதை 
யினுள்‌ கர்மகாண்டத்தின்‌ அறிகுறி எதையும்‌ காணமுடி 
யாது. உபநிஷதங்கள்‌ ஞானத்துக்குரிய கோட்பாடுகளை 
உடையவைகளாம்‌. வெவ்வேறு உபநிஷதங்களில்‌ ஞானக்‌ 
கோட்பாடுகள்‌ என்னும்‌ அழகிய புஷ்பங்கள்‌ அமைந்திருக்‌ 
கின்றன என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌. அப்புஷ்பங்களை 
யெல்லாம்‌ எடுத்து ஒரு செண்டாகக்‌ கட்டியது பகவத்கீதை. 
ஞானக்‌ கோட்பாடுகளின்‌ படிப்படியான வளர்ச்சியை 
பகவத்கீதையில்‌ காணமுடியாது. அவைகள்‌ எப்படி உற்‌ 
பத்தியாயின என்பதையும்‌ அந்‌ நூலில்‌ காணமுடியாது. 
ஞானக்‌ கொள்கைகளின்‌ தோற்றத்தைக்‌ கண்டுபிடிப்பதற்கு 
வேதங்களைக்‌ கற்றாகவேண்டும்‌. இந்த வேதங்கள்‌ உலகி 
லேயே மிகப்‌ பழைய நூல்கள்‌ ஆகும்‌, ஆதலால்‌ அவைகள்‌ 
பரிசுத்தமானவைகள்‌ எனக்‌ கருதப்படுகின்றன. வேதங்‌ 
களுள்‌ மாறுதல்‌ எதுவும்‌ உண்டாகாது அவை நன்கு பாது 
காத்து வைக்கப்பட்டன. மிக உயர்ந்த கருத்துக்களை அவை 
களில்‌ காணலாம்‌; மிகக்‌ கீழான கருத்துக்களையும்‌ அவை 
களில்‌ காணலாம்‌; கீழூானவைகளை மாற்றவோ, புறக்கணிக்‌ 
கவோ செய்யவேண்டுமென்று வேதாத்யயனம்‌ செய்தவர்‌ 
களுக்குத்‌ தோன்றவில்லை. பழைய பாங்கில்‌ அமைந்தபடியே 
அவர்கள்‌ அவ்‌ வேதங்களைப்‌ பாதுகாத்து வைத்தனர்‌. 
முக்கியமான கோட்பாடுகள்‌ என்பவைகளும்‌, முக்கியமல்‌ 
லாதவைகள்‌ என்பவைகளும்‌ அவ்‌ வேதங்களில்‌ செறிந்து 
கிடக்கின்றன. மனிதனுடைய மனதை மகோன்னத நிலைக்கு 
எடுத்துச்‌ செல்லும்‌ கோட்பாடுகள்‌ அதில்‌ இருக்கின்றன. 
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வாழ்க்கைக்குரிய மிகமிகச்‌ சாதாரணமான விரிவான புள்ளி 
விவரங்கள்‌ அதே வேதங்களில்‌ அடங்கிச்கிடக்கின்‌ றன. 
அவைகளைப்‌ புறக்கணித்து விட்டால்‌ என்ன என்ற எண்‌ 
ணம்‌ வேதாத்யயனம்‌ செய்தவர்களுக்கு உண்டாகவில்லை. 
பயபக்தியடன்‌ அவைகளைப்‌ பூர்வீகத்தில்‌ இருந்தவாறே 
அவர்கள்‌ பாதுகாத்து வைத்தனர்‌. 


இனி, இந்த வேதங்களுக்கு வியாக்யானம்‌ எழுதுகின்ற 
கூட்டத்தார்‌ தோன்றலாயினர்‌. விளங்காத பகுதிகளை 
விளக்குவது அவர்களுடைய கடமையாயிற்று, கரடு முர 
டான கருத்துக்கள்‌ எனத்‌ தென்பட்டவைக உண்மையில்‌ 
மிருதவான கருத்துக்கள்‌ என்று வியாக்யானக்காரர்கள்‌ 
விளக்க முன்வந்தனர்‌. மூலத்தைச்‌ சிறிதும்‌ மாற்றாது வைத்‌ 
துக்கொண்டு அதற்கு அற்புதமான புதிய வியாக்கியானங்‌ 
களைக்‌ கொடுக்க அவர்கள்‌ ஆரம்பித்தனர்‌. மிகச்‌ சாதாரண 
மான வாக்குமூலங்களில்‌ ஞானக்கோட்பாடுகள்‌ அடங்கிக்‌ 
கிடக்கின்றன என்று விளக்கிக்காட்ட அவர்கள்‌ முயன்ற 
னர்‌. இத்தனை வியாக்கியானங்கள்‌ வருவதற்கிடையில்‌ 
மூலத்தில்‌ அமைந்த வாசகத்தை அவர்கள்‌ சிறிதேனும்‌ 
மாத்றக்கிடையாது. சுருதி என்னும்‌ மூல மொழிகளும்‌, 
அவைகளுக்கு வியாக்கியானம்‌ என்னும்‌ விளக்கங்களும்‌ 
சேர்ந்தே, அமைந்திருப்பதால்‌ அவைகளுள்‌ புதைந்து கிடக்‌ 
கும்‌ அற்புதமான கருத்து வளர்ச்சியைச்‌ சரித்திர பூர்வமாக 
ஆராய்வதற்கு வேண்டியவாறு இடம்‌ கிடைக்கிறது. உலகி 
லுள்ள மற்ற சாஸ்திரங்களில்‌ மூல மொழியைக்‌ காப்பாற்று 
தல்‌ என்னும்‌ கொள்கை அவ்வளவு ஆழ்ந்து அமையவில்லை. 
நாளடைவில்‌ மனிதனுடைய மனத்தகத்து ஏற்பட்ட புதிய 
கொள்கைக்கு ஒப்ப பழைய நூல்களைப்புதியமுறையில்‌ மாற்றி 
யமைக்க மதவா திகள்முன்வந்தனர்‌.பொருந்தா த ஒருசொல்லை 
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ஒரு இடத்திலிருந்து அவர்கள்‌ நீக்கிவிட்டனர்‌. புதிய மற்‌ 
றொரு சொல்லை இன்னொரு இடத்தில்‌ உட்புகுத்தினர்‌. இத்‌ 
தகைய மாறுதல்கள்‌ மற்ற சாஸ்திரங்களில்‌ வந்து அமைவன 
வாயின. வேதங்களில்‌ மட்டும்‌ இத்தகைய மாறுபாடு ஒன்றை 
யும்‌ யாரும்‌ செய்து வைக்கவில்லை. ஆகவே மூலத்தில்‌ 
அமைந்த கருத்துக்கள்‌ எவை என்று ஆராய்ந்து பார்க்க 
வேதத்தில்‌ வசதிகள்‌ பல நமக்கு இருக்கின்றன. இகலோக 
சம்பந்தமான கருத்துக்கள்‌ எங்ஙனம்‌ படிப்படியாகப்‌ பார 
மார்த்திகக்‌ கருத்துக்களாக மாறியமைந்தன என்பதை 
வேதங்களுள்‌ காணலாம்‌, கடைசியாக வேதாந்தம்‌ என்னும்‌ 
பாரமார்த்திகப்‌ பெருங்கருத்துக்களை அவ்வேதங்களுள்ளே 
காணலாம்‌. பழைய காலத்துப்‌ பழக்கவழக்கங்கள்‌ பல, 
வேதங்களில்‌ பகரப்பெற்றுள்ளன. மற்று வேதாந்தம்‌ என்‌ 
னும்‌ உபநிஷதங்களில்‌ அவைகளைக்‌ காணமுடியாது. 
உபநிஷதங்களில்‌ கையாளப்‌ பெற்றிருக்கும்‌ மொழியே ஓர்‌ 
அலாதிச்‌ சிறப்புடையதாக இருக்கிறது. 

பழைய உபநிஷதங்களைப்‌ படித்து அவைகளின்‌ உட்‌ 
கருத்தைத்‌ தெரிந்துகொள்ளுதலில்‌ மற்றோர்‌ இடைஞ்சல்‌ 
இருக்கிறது. பண்டைக்காலத்தில்‌ அவர்களுக்கிடையில்‌ 
சர்வ சாதாரணமாக வழங்கி வந்த கதைகளையும்‌ ஐதிகங்‌ 
களையும்‌ பற்றிப்‌ பேசும்பொழுது அவைகளை ஒரு வார்த்தை 
மீல்‌ அல்லது ஒரு சொல்‌ அடுக்கில்‌ குறிப்பிடுகிறார்கள்‌. 
அவைகளைப்பற்றி விஸ்தரித்துக்கொண்டு போகவேண்டிய 
அவசியம்‌ அவர்களுக்கு ஏற்படவில்லை. தங்களுக்கிடையில்‌ 
பழக்க வழக்கங்களில்‌ இருந்த பல சம்பவங்களை விளக்கிச்‌ 
சொல்லவேண்டிய அவசியம்‌ அவர்களுக்கு ஏற்படவில்லை. 
எல்லார்க்கும்‌ ஈன்கு விளங்கிய விஷயங்கள்‌ என்று அவை 
களை வைத்துக்கொண்டு அவைகளுக்கு அடிப்படையாயுள்ள : 
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ஏதேனும்‌ ஒரு தத்துவத்தை அவர்கள்‌ எடுத்து மொழிகின்‌ 
றனர்‌. அக்காலத்திய சூழ்கில்யோடு சம்பந்தப்படாத 
நமக்கு அச்‌ சொற்களின்‌ உட்கருத்து விளங்குவதீல்லை. 
பண்டைக்காலத்திலிருந்த கதைகள்‌ பல, காலக்கிரமத்தில்‌ 
மறைந்துபட்டுப்போயின. அப்படி மறைந்துபட்டுப்போகா 
தவைகள்‌ புதிய அலங்காரத்துடன்‌ புதிய வடிவங்களை 
எடுத்துள்ளன. பழைய கொள்கைகளுக்குப்‌ புதிய வீளக்‌ 
கங்கள்‌ கொடுக்கப்பட்டன. அக்காலத்தவர்களுடைய கொள்‌ 
கைகளில்‌ பல நாளடைவில்‌ புராணக்‌ கதைகள்‌ என்னும்‌ 
வடிவங்களைப்‌ பெற்றிருக்கின்‌ றன. பாரமார்த்திகக்‌ கொள்கை 
கள்‌ நம்‌ நாட்டிலே படிப்படியாக மேல்நிலைக்குப்‌ போய்க்‌ 
கொண்டு வந்ததற்கு சான்று ஒன்றை ஐரோப்பிய நாட்டு 
சமுதாயங்களிலிருந்து எடுத்துக்கொள்ளலாம்‌. ஐரோப்பிய 
நாடுகளில்‌ அரசியல்‌ துறையில்‌ பெரிய மாறுதல்கள்‌ நாள 
டைவில்‌ வந்திருக்கின்றன. நாடாளும்‌ அரசன்‌ ஒருவன்‌ தன்‌ 
மனதுக்குத்‌ தோன்றியதைச்‌ சட்டதிட்டம்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்ளும்‌ கொள்கை அக்காடுகளிலிருந்து அறவே மறைந்து 
போய்விட்டது. ஒரு மனிதனிடத்து அத்தகைய ஆதிக்‌ 
கத்தைக்‌ கொடுத்துவைப்பது பொருந்தாது என்று மேல்‌ 
நாட்டுச்‌ சமுதாயங்கள்‌ உணர்ந்தன. ஆகவே, அவைகள்‌ 
படிப்படியாக தங்கள்‌ அரசர்களிடமிருந்து அதிகாரங்களைக்‌ 
கைப்பற்றலாயின. அரசன்‌ என்பவனும்‌ சமுதாயத்தின்‌ 
சட்டதிட்டங்களுக்கு உட்பட்டவனாகின்னான்‌. பொதுமக்களு 
டைய அபிப்பிராயம்‌ பார்‌ ஆளும்‌ வேந்தனுடைய அபிப்பிரா 
யத்தைவிடப்‌ பெரியது என்னும்‌ கோட்பாடு மேல்நாடுகளில்‌ 
உருவெடுத்தது. ஒவ்வொரு மனிதனுக்கும்‌ சமுதாயத்தில்‌ 
பெரிய அந்தஸ்தும்‌ பொறுப்பும்‌ அமைந்துள்ளன என்னும்‌ 
கோட்பாடு மேல்நாடுகளில்‌ மிக முன்னணிக்கு வந்திருக்‌ 
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கிறது. பிரஜாபத்தியம்‌ அல்லது குடியரசு இங்ஙனம்‌ ஆங்கு 
வளர்வதாயிற்று. 


அரசியல்‌ துறையில்‌ ஆங்குக்‌ கருத்துக்கள்‌ அங்ஙனம்‌ 
வளர்ந்ததுபோன்று இந்தியாவில்‌ தத்துவ ஆராய்ச்சியில்‌ 
கருத்துக்கள்‌ வளர்வனவாயின. பாரமார்த்திக வாழ்க்கைக்‌ 
குரிய கருத்துக்கள்‌ இந்தியாவில்‌ அதிசயிக்கத்தக்க முறை 
யில்‌ வளர்ச்சி அடைந்திருக்கின்றன. கோடிக்கணக்கான 
தேவர்கள்‌ இயற்கையில்‌ வெவ்வேறு பகுதிகளில்‌ ஆட்சி 
புரிந்து வந்தார்கள்‌ என்பது மிகப்‌ பழைய கொள்கை, அக்‌ 
காலத்தில்‌ அத்தனை கோடி தேவர்களுக்கிடையில்‌ ஒற்றுமை 
ஒன்றும்‌ இல்லா திருந்தது. ஒவ்வொரு தேவதையும்‌ தன்‌ தன்‌ 
போக்கில்‌ போய்க்கொண்டிருந்தது. பிறகு அவைகளையெல்‌ 
லாம்‌ ஒரே ஆட்சியின்கீழ்‌ கொண்டுவருவதற்குரிய ஈசன்‌ 
ஒருவன்‌ இருப்பதாக வேத காலத்தவர்கள்‌ உணர்ந்தார்கள்‌, 
தேவர்களுக்கெல்லாம்‌ தேவனாகிய மஹாதேவன்‌ என்று 
அவ்‌ ஈசுவரனை அவர்கள்‌ அழைத்தார்கள்‌. காளடைவில்‌ 
இந்த ஈசுவரனைப்பற்றிய கொள்கையையும்‌ கடந்து மேல்‌ 
நிலக்குப்‌ போயிருப்பவர்களாக உபகிஷதங்கக£த்‌ தோற்று 
வித்த ரிஷிகள்‌ விளங்கலாயினர்‌. எல்லாம்‌ வல்ல ஈசன்‌ 
என்னும்‌ கொள்கை லெளகிக உலகில்‌ உள்ள சக்ரவர்த்தி 
ஒருவனுக்கு ஒப்பாகிறது. சக்ரவர்த்தி ஒருவன்‌ வைத்ததே 
சட்டம்‌ என்று லெளகிக உலகில்‌ ஒரு காலத்தில்‌ கருதியது 
போன்று ஈசன்‌ எல்லாம்‌ வல்லவன்‌ என்றும்‌, அவன்‌ வைத்‌ 
ததே சட்டம்‌ என்றும்‌ பாரமார்த்திக உலகில்‌ ஒரு படித்தரத்‌ 
தில்‌ பெரியோர்கள்‌ உணர்ந்து வந்தார்கள்‌, பிறகு அந்த 
ஈசனும்‌ தன்‌ விருப்பப்படி போகின்றவன்‌ அல்லன்‌, சட்ட 
திட்டங்களுக்கு அவனும்‌ உட்பட்டவன்‌, ஒழுங்குப்பாடுடன்‌ 
அமைந்துள்ள இயற்கையின்‌ நடைமுறையில்‌ எவ்விதமான 
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ஒழுக்கக்‌ குறைவையும்‌ உண்டுபண்ண அந்த ஈசனுக்கு 
இயலாது என்னும்‌ கோட்பாடு பிறந்தது. வல்லான்‌ வகுத்‌ 
ததே வாய்க்கால்‌ என்னும்‌ ஏகாதிபத்தியம்‌ மண்ணுலகிலும்‌ 
இல்லை, விண்ணுலகிலும்‌ இல்லை, பிரபஞ்சத்தில்‌ எங்குமே 
இல்லை என்னும்‌ கோட்பாடு பிறந்தது. கடவுள்‌ என்பவர்‌ 
ஒரு பெரிய வியக்தி (0878008111) என்னும்‌ கோட்பாடு 
அறவே மறைந்துபோயிற்று. சிம்மாசனத்தின்மீது வீற்றிருந்த 
ஈசன்‌ என்னும்‌ சக்ரவர்த்தியை அந்த சிம்மாசனத்தினின்று 
தீர்க்கதரிசிகள்‌ கீழே இறக்கிவைத்துள்ளார்கள்‌. புருஷ 
தந்திரம்‌ என்னும்‌ கொள்கை அடிபட்டுப்‌ போயிற்று, வஸ்து 
தந்திரம்‌ அல்லது தத்துவம்‌ (Principle) என்னும்‌ கோட்பாடு 
முன்னணிக்கு வந்தது. நிராலம்பமாய்‌, நிராமயமாய்‌ இருக்‌ 
கின்ற தத்துவமே ஈசன்‌ என்றும்‌, பரம புருஷன்‌ என்றும்‌ ஒரு 
பெரிய வியக்தியாய்‌ தன்னைத்‌ தோற்றுவித்துக்கொண்டிருக்‌ 
கிறது என்று தீர்க்கதரிசிகள்‌ நிலைகாட்டினார்கள்‌, வேதாந்த 
பரிபாஷையில்‌ சொல்லுமிடத்து ஈசுவரன்‌ அல்லது சகுண 
பிரம்மம்‌ என்‌ றுசொல்லப்படுவது இடைவழியில்‌ இருக்கிறது. 
நிர்க்குணப்‌ பிரம்மமே முடிவான மெய்ப்பொருள்‌. 


கடவுள்‌ என்பது ஒரு வியக்தி அல்லது வடிவம்‌ அல்ல. 
வடிவங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ அடிப்படையாய்‌ உள்ள தத்து 
வமே அம்மெய்ப்பொருள்‌ என்பது வெளியாகிறது. ஆக, 
கடவுளைப்பற்றிய ஆராய்ச்சி மெய்ப்பொருள்‌ ஆராய்ச்சியாக 
முடிவு பெற்றது. கடவுளைப்பற்றிய ஆராய்ச்சி இங்ஙனம்‌ 
படிப்படியாக மேல்‌ நிலைக்குப்‌ போனபிறகு மனிதனைமட்டும்‌ 
பழையபடி கீழ்நிலையிலேயே இருக்க ரிஷிகள்‌ விட்டுவைக்க 
வில்லை. மனிதன்‌ தனது வியக்‌ தியை அல்லது ஜதீவபோதத்தை 
விட்டொழிக்கவேண்டும்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு பிறந்தது. 
நாமரூபத்தில்‌ கட்டுப்பட்ட ஒரு வியக்தியாய்‌ மனிதன்‌ நின்று 
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விடலாகாது. அந்த வியக்தியைக்‌ கடந்த தத்துவமாக 
அவன்‌ மாறவேண்டும்‌. அவன்‌ படைத்திருக்கின்ற வடிவம்‌ 
வெறும்‌ கற்பிதம்‌. அதற்கு அடிப்படையாக இருக்கின்ற 
தத்துவமே அவனுடைய நிஜசொருபம்‌, இங்ஙனம்‌ இரண்டு 
துறைகளிலும்‌ பெரிய மாறுதல்கள்‌ விளவனவாயின. கட 
வுளை ஓர்‌ பெரிய ஆள்‌ ஆகக்கருதுகிற எண்ணம்‌ போய்‌ அது 
ஓர்‌ தத்துவம்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு நிலைபெறுவதாயிற்று. 
அதற்கு ஒப்ப மனிதன்‌ ஒரு தனி ஜீவ வியக்கி என்னும்‌ 
கோட்பாடு போய்‌ அவன்‌ வியக்தியைக்‌ கடந்த அறிவுப்‌ 
பொருள்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு நிலைபெற்றது. ஆக தெய்வம்‌, 
ஜீவன்‌ ஆகிய இரண்டு வியக்திகளும்‌ நாமரூபங்களைக்‌ கடந்த 
வஸ்துக்கள்‌ என்னும்‌ நிலைக்குப்‌ போய்ச்சேர்ந்தன. நாமருபங்‌ 
களைக்‌ கடந்தபிறகு ஒன்று பரம்பொருள்‌, மற்றது பெளதி 
கப்பொருள்‌ என இரண்டு பொருள்கள்‌ உண்டா என்னும்‌ 
கேள்வி கடைசியாகப்‌ பிறந்தது. இக்கேள்விக்கு விடையை 
எல்லா உபநிஷதங்களிலும்‌ காண்கின்றோம்‌. *தத்துவமஸி” 
என்னும்‌ மஹா வாக்கியமே இக்கேள்விக்கு விடையாகும்‌. 
அம்‌ மெய்ப்பொருளே நீ, நீயே அம்மெய்ப்பொருள்‌ என்பது 
அதன்‌ பொருள்‌. ஒன்று கங்கா ஜலம்‌, மற்றது சாக்கடை நீர்‌, 
கடலைஅடைந்தானபிறகு கங்கை என்கின்ற வியக்திமறைந்து 
போகிறது, சாக்கடை என்கின்ற வியக்தியும்‌ போகிறது. 
கடல்‌ நீர்‌ என்னும்‌ பெரிய வியக்தி வந்தது, கடலோ நீர்‌ 
ஆவியாயிற்று. ஆவியான நிலையில்‌ சாக்கடை, கங்கை, கடல்‌ 
என்ற வியக்திகளெல்லாம்‌ அழிந்துபோயின. அங்ஙனம்‌ 
ஜீவபோதம்‌, ஈசுவரபோதம்‌ முதலியவைகளை யெல்லாம்‌ 
தாண்டி அவைகளுக்கப்பாலுள்ள பெருநிலையை உணருங்‌ 
கால்‌ அது ஏகமாய்‌, அகண்டமாய்‌ உள்ள ஒரே பரபோதம்‌. 
பேரானந்தமாய்‌, பேரறிவாய்‌ உள்ள பெரிய தத்துவம்‌ பிர 
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பஞ்சத்தில்‌ தென்படும்‌ இத்தனை வடிவங்கள்‌ வாயிலாகத்‌ 
தன்னை விளக்கிக்‌ காட்டிக்கொண்டிருக்கிறது. 
மஹாவாக்கியத்தைப்‌ பகர்வதோடு உபநிஷதங்களின்‌ 
வேலை முடிவடைகிறது. இந்த உபநிஷதங்களை எடுத்து 
விளக்குதற்குப்‌ பிறகு பாஷியக்காரர்கள்‌, வியாக்கியானக்‌ 
காரர்கள்‌, மத ஆசாரியர்கள்‌ முதலாயினோர்‌ தோன்றலா 
யினர்‌. பாரமார்த்திக வாழ்வு என்னும்‌ கட்டிடத்தை 
உபநிஷதங்கள்‌ கட்டி முடித்துள்ளன. அக்‌ கட்டிடத்தை 
அலங்கரிக்கும்‌ வேலையைப்‌ பின்பு வந்த மதாசாரியர்கள்‌ 
எடுத்துக்கொண்டார்கள்‌. இனி, இந்த உபநிஷதங்களின்‌ 
போதனையைக்‌ குறித்துக்‌ கேள்விகள்‌ பல இயல்பாகவே 
எழக்கூடும்‌. பிரம்மம்‌ என்னும்‌ நிர்க்குண, நிராகார வஸ்து 
ஒன்றுதான்‌ உளது, அது பல பொருள்களாகத்‌ தன்னைத்‌ 
தோற்றுவித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது. ஒரு பொருள்‌ பல 
பொருள்களாக வடிவெடுப்பானேன்‌ என்பது ஒரு கேள்வி. 
இக்கேள்வியைத்‌ துருவி ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ தொன்று 
தொட்டு வந்துள்ள பழைய ஒரே கேள்விதான்‌ இப்புதிய 
வடிவெடுத்துத்‌ திரும்பவும்‌ வந்துள்ளது என்பது புலப்படும்‌. 
உலகில்‌ தீமை இருப்பானேன்‌, அதற்குக்‌ காரணம்‌ யாது?- 
இதுதான்‌ பழைய கேள்வி. இதற்குக்‌ கொஞ்சம்‌ நகாசு 
வேலை செய்து இது புதியதொரு கேள்வியாகக்‌ காண்பிக்‌ 
கப்படுகிறது. பஞ்சேந்திரியங்களில்‌ வசப்பட்டுக்‌ கிடக்‌ 
கின்றவர்களுடைய சபையினின்று இக்கேள்வி இன்று எழு 
கிறதில்லை, நாம்‌ துன்பப்படுவதற்குக்‌ காரணம்‌ யாது என்று 
அன்னவர்கள்‌ கேட்பதில்‌ பொருள்‌ ஒன்றுமில்லை, தத்துவ 
ஆராய்ச்சிக்காரர்களுடைய சபையினின்று இக்காலத்தில்‌ 
இக்கேள்வி வெளிவருகிறது. ஒரு பொருள்‌ பல பொருள்‌ 
களாக வடிவெடுப்பது எப்படி என்பது அவர்களுடைய 
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புதிய கேள்வி. இக்கேள்விக்குத்‌ தகுந்த விடையை 
வேதாந்த தர்சனம்‌ கொடுத்திருக்கிறது. மாயை என்றால்‌ 
என்ன என்று தெரிந்துகொள்ளுகின்றவர்களுக்கு இக்கேள்‌ 
விக்கு ஏற்ற விடையும்‌ கிடைக்கின்றது. ஒரு பொருள்‌ பல 
பொருள்களாக ஆயிருப்பது போன்று காட்சி கொடுக்‌ 
கிறதே ஒழிய உண்மையில்‌ அது தன்‌ சொருபத்தை கிறி 
தளவும்‌ இழக்கவில்லை. பன்மை என்பது வெறும்‌ 
தோற்றத்தளவிலேயாம்‌. மனிதன்‌ புறக்காட்சிக்கு ஒரு 
ஜீவன்‌ போன்று தென்படுகிறான்‌. உண்மையில்‌ உள்ளூற 
அவன்‌ பரப்பிரம்ம சொரூபம்‌. அப்‌ பரப்பிரம்மம்‌ வெறும்‌ 
தோற்றத்தளவில்‌ பிரபஞ்சத்தை ஆளுகின்ற ஈசுவரனாகத்‌ 
தென்படுகிறது; ஈசுவரன்‌ என்கின்ற வியக்தியைக்‌ கடந்த 
நிர்க்குண வஸ்துதான்‌ உண்மையில்‌ இருக்கின்றது. இதை 
அறிந்துகொள்கின்றவர்களுக்கு ஐயப்பாடு கிடையாது. 


இத்தகைய விடைகொடுப்பதில்‌ மகாசாரியர்கள்‌ எல்‌ 
லாரும்‌ ஒரே பான்மை படைக்கவில்லை, வெவ்வேறு படித்‌ 
தரங்களில்‌ வைத்து அவர்கள்‌ விடை கொடுத்திருக்கிறார்கள்‌. 
அவர்களின்‌ மதங்களுக்கிடையே சிறிது வேறுபாடுகளும்‌ 
இருந்திருக்கின்றன. மாயை என்னும்‌ கோட்பாட்டை சமய 
ஆசாரியர்கள்‌ எல்லாரும்‌ அங்கீகரித்துக்கொண்டார்கள்‌ 
என்று பகரலாகாது, பல பேர்‌ மாயை என்னும்‌ கோட்‌ 
பாட்டை அங்கீகரிக்கவே கிடையாது. துவைத மதத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவர்கள்‌ பொதுவாக மாயாவாதத்தை ஏற்றுக்கொள்‌ 
வதில்லை, அவர்களுடைய துவைத மதத்தில்‌ ஒரு முரட்டுப்‌ 
பிடிவாதம்‌ உண்டு, ஒரு பொருள்‌ ஏன்‌ பல பொருளாயிற்று 
என்னும்‌ கேள்வியைக்‌ கிளப்புதற்கே அவர்கள்‌ இடம்‌ 
கொடுக்க மாட்டார்கள்‌. கேள்வி எழுமிடத்திலேயே அவர்‌ 
கள்‌ அதை அடக்கிவிடுகிறார்கள்‌. இக்கேள்வியைக்‌ கேட்க 
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மானுடனாகிய உனக்கு அதிகாரமில்லை என்கின்றனர்‌ 
அவர்கள்‌. “பகவானுடைய இச்சைப்படி பிரபஞ்சத்தில்‌ 
எல்லாம்‌ நிகழ்கின்றன. அவருடைய இச்சைக்கு அடிபணி 
வதே நம்‌ கடமை, அவருடைய இச்சைக்கு வியாக்கியானங்‌ 
கள்‌ கேட்பது நம்முடைய கடமையல்ல. அப்படிக்‌ கேள்வி 
கேட்பதற்கு ஜீவாத்மனுக்கு சுதந்தரம்‌ இல்லை. எல்லாம்‌ 
ஈசன்‌ விதிப்படி முறை பிறழாது நிகழ்ந்துவருகின்றன . 
நாம்‌ எதைச்‌ செய்வோம்‌ என்பது அவன்‌ இச்சை. நாம்‌ 
எதை உடைத்திருப்போம்‌ என்பதும்‌ அவன்‌ இச்சை. நாம்‌ 
எதை வைத்து அனுபவிப்போம்‌ என்பதும்‌ அவன்‌ இச்சை. 
நாம்‌ எதனிடத்திருந்து துன்புறுவோம்‌ என்பதும்‌ அவன்‌ 
இச்சை, அப்படி துன்பம்‌ நமக்கு வந்து அமையுங்கால்‌ 
பொறுமையுடன்‌ அதைச்‌ சகித்துக்கொள்வதொன்றே ஈம்‌ 
கடமை. அதைச்‌ சகிக்க மறுப்போமாகில்‌ இன்னும்‌ அதிக 
துன்பம்‌ நம்மீது திணிக்கப்படும்‌. இங்ஙனம்‌ வேதங்கள்‌ 
பகர்ந்திருக்கின்றன £” என்று அவர்கள்‌ பகர்கின்றார்கள்‌, 
இதற்கேற்ற பிரமாணங்களை அவர்கள்‌ வேதங்களில்‌ 
காண்பிக்கின்றனர்‌. அப்பிரமாணங்களுக்கு ஏற்ற வியாக்கி 
யானங்களையும்‌ அவர்கள்‌ விளக்கியிருக்கிறார்கள்‌. தங்கள்‌ 
கொள்கையை மற்றவர்‌ மீது திணிக்கவும்‌ அவர்கள்‌ முயலு 
கிறார்கள்‌. 

மாயாவாதத்தை முழுவதும்‌ ஒத்துக்கொள்ளாவிட்டா 
லும்‌ அதை ஏகதேசம்‌ ஒத்துக்கொள்ளும்‌ சம்பிரதாயம்‌ 
மற்றொரு கூட்டத்தாரிடம்‌ இருக்கிறது. சிருஷ்டி முழுதும்‌ 
சர்‌ வேசுவரனுடைய விராட்‌ சரீரம்‌ என்று அவர்கள்‌ பகர்‌ 
கின்றனர்‌. சேதனப்‌ பொருள்களாகிய ஜீவர்களும்‌, அசே 
தனப்‌ பொருளாகிய பிரபஞ்சமும்‌ சேர்ந்து ஈசனுக்கு சரீரம்‌ 
ஆகிறது. அதனுள்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ புருஷோத்தமன்‌ 
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அவன்‌. இக்கொள்கையின்படி ஜவாத்மாக்களுக்கு விரிவும்‌ 
ஒடுக்கமும்‌ உண்டு, விகர்மம்‌ அல்லது விலக்கப்பட்ட 
கர்மங்களைச்‌ செய்வதால்‌ ஜீவாத்மாக்கள்‌ குறுகிப்‌ போய்‌ 
வீழ்கின்றன, விலக்கப்படுகிற ஒரு வினையைச்‌ செய்வதால்‌ 
மனிதன்‌ என்னும்‌ ஜீவன்‌ சுருங்குகின்றான்‌. அவனுடைய 
ஆற்றல்‌ தடைப்படுகிறது. மேலும்‌ மேலும்‌ அவ்வாற்றல்‌ 
தேய்கிறது. திரும்பவும்‌ அதே ஜீவன்‌ சத்‌ கர்மங்கள்‌ புரிக 
தால்‌ அவன்‌ விரிவடைய ஆரம்பிக்கிறான்‌. ஹிந்து மதத்தில்‌ 
அடங்கியிருக்கின்ற எல்லா சம்பிரதாயங்களுக்கும்‌ பொது 
வாயுள்ள கோட்பாடு ஒன்று இருக்கிறது. உலகிலுள்ள 
எல்லா மதங்களிடத்தும்‌ அறிந்தோ அறியாமலோ அக்‌ 
கோட்பாடு வந்து அமைந்திருக்கிறது எனலாம்‌. மனித 
னிடத்து தெய்வத்தன்மை உளது என்பதே அக்கோட்பாடு 
ஆகும்‌. ஜீவாத்மனைப்பற்றி சமயங்கள்‌ என்னென்னவோ 
பகரலாம்‌. ஜீவாத்மனுக்கும்‌ பரமாத்மனுக்கும்‌ உள்ள 
தொடர்பைப்பற்றியும்‌ அவைகள்‌ என்னென்னவோ பகர 
லாம்‌. அத்தனை விதமான கொள்கைகளுக்கிடையில்‌ இந்த 
ஒரு கோட்பாடு எல்லார்க்கும்‌ ஒப்ப முடிந்ததாகும்‌. பரிசுத்‌ 
தத்‌ தன்மை ஜீவாத்மனிடத்து உள்ளூற அமைந்திருக்கிறது. 
பரிபூரண நிலைக்கு அது வரமுடியும்‌, இக்கோட்பாட்டை 
புராணம்‌ தன்போக்கில்‌ பகர்கிறது. இதை உருவகப்‌ 
படுத்தி இதிகாசங்கள்‌ இயம்புகின்றன. தத்வதர்சனம்‌ 
தன்‌ போக்குக்கு ஏற்ப இதே கோட்பாட்டை எடுத்து 
விளக்குகிறது. பகவத்சம்பத்துக்களெல்லாம்‌ ஜீவனிடத்தும்‌ 
உண்டு. அது ஆற்றலே வடிவெடுத்தது. கயமை அதனிடத்து 
இல்லை. அது ஆனந்த சொரூபம்‌, துக்கம்‌ அதனுடைய 
யதார்த்த சொருபமன்று. அறியாமையினால்‌ தன்னைத்‌ 
துக்கியாக அது எண்ணிக்கொள்கிறது. மனிதனிடத்‌ 
துள்ள இத்தகைய கேடதனை கீழ்த்தரமான சமயங்கள்‌ 
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சைத்தானுடைய செயல்‌ என்று சாட்டுகின்றன. கேடு 
மனிதனிடத்து ஏன்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்பதற்கு அவைகள்‌ 
ஏதேனும்‌ சமாதானம்‌ சொல்லியாகவேண்டும்‌. பிசாசின்‌ 
செயல்‌ என்று சொல்லி அவர்கள்‌ சமாதானம்‌ கண்டு 
பிடிக்கின்றனர்‌. இன்னும்‌ சில சமயங்கள்‌ ஒரே ஈசனிடத்து 
தெய்வத்தன்மையும்‌ பிசாசின்‌ தன்மையும்‌ சேர்ந்து இருக்‌ 
கின்றன என்று சொல்லுகின்றன. மானுடரில்‌ சிலரை 
மட்டும்‌ கடவுள்‌ இன்பம்‌ நிறைந்தவர்களாகப்‌ படைத்து 
வைத்துள்ளார்‌. மற்றவர்களைத்‌ துன்பம்‌ நிறைந்தவர்களாக 
அவர்‌ படைத்திருக்கிறார்‌.அப்படி வெவ்வேறு பாங்கில்‌ படைப்‌ 
பது அவருடைய விருப்பம்‌. அதற்குக்‌ காரணம்‌ யாது என்று 
கேள்விகள்‌ கேட்க நமக்கு உரிமையில்லை. இத்தகைய 
கோட்பாடுகளை உடைய சமயங்களும்‌ இருக்கின்றன, 
யுக்தியை ஆதாரமாகக்கொண்ட வேறு சில சமயங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. மாயாவாதம்‌ போன்ற கொள்கைகளை 
அவைகள்‌ கொண்டுவருகின்றன. இத்தனை விதமான 
விளக்கங்களுக்கும்‌ அடிப்படையாய்‌ இருக்கின்ற ஒரு கோட்‌ 
பாட்டைத்‌ தெளிவுபடுத்துவது நம்‌ கடமையாகிறது. ஜீவாத்‌ 
மனைப்பற்றி இப்படி வெவ்வேறு பாங்குகளில்‌ பகர்வதெல்‌ 
லாம்‌ அவரவர்‌ புத்தி சாதுர்யத்தைப்‌ பயன்படுத்துவதாக 
முடியும்‌. கணக்கற்ற குருட்டு ஈம்பிக்கைகள்‌ இத்தனை 
சமயங்களிலும்‌ ஆழப்புதைந்து கிடக்கின்றன. எல்லா 
தேசங்களிலும்‌ சமய சம்பந்தமான குருட்டு நம்பிக்கைகளை 
ஏராளமாகக்‌ காணலாம்‌. அவை யாவையும்‌ தெள்ளி எடுத்‌ 
தால்‌ மகத்தான ஓர்‌ உண்மை வெளியாகிறது. தெய்வீகம்‌ 
மனிதனுடைய நிஜ சொரூபம்‌ என்பதே அவ்வண்மை, 
ஆத்மாவின்‌ நிஜ சொரூபத்தை யாண்டும்‌ கருத்தில்‌ 
வைத்துக்கொள்ளவேண்டும்‌, அதற்கு அந்நியமாக வரு 
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கின்ற எண்ணங்களெல்லாம்‌ வெறும்‌ அத்தியாசம்‌ என்கிறது 
வேதாந்தம்‌, கயிற்றைப்‌ பாம்பு என்று எண்ணிக்கொண்டால்‌ 
அந்த எண்ணத்துக்கு அத்தியாசம்‌ என்று பெயர்‌, பாம்பு 
என்று எண்ணிக்கொண்டிருக்கின்‌ ற பொழுதும்‌ உண்மையில்‌ 
அது கயிறே. ஜீவன்‌ உண்மையில்‌ பிரம்ம சொரூபம்‌. ஜீவ 
போதம்‌ அவன்‌ மீது ஆரோபிக்கப்படுகின்றது. அப்படி 
அது ஆரோபிக்கப்பட்ட இடத்திலும்‌ பிரம்ம சொரூபம்‌ 
அதை வீட்டு அகன்றுபோவதில்லை. மிகக்‌ கடைத்தர 
மானவகைத்‌ தென்படுகின்ற ஜீவனிடத்தும்‌ பிரம்ம 
சொருபம்‌ இருக்கிறது. முற்றிலும்‌ பண்பட்ட சான்றோனிடத்‌ 
திலும்‌ பிரம்ம சொரூபம்‌ இருக்கிறது. அந்த பிரம்ம சொரு 
பத்தை ஜீவனுக்கு ஞாபகப்படுத்துவதே சமயம்‌ ஒன்றின்‌ 
கடமையாகும்‌. அதை ஞாபகப்படுத்தி வைத்தால்‌ பிறகு 
தான்‌ செய்யவேண்டியது யாது என்பதை ஜீவன்‌ அறிந்து 
கொள்கின்றான்‌, பிரம்ம சொரூபம்‌ தலையெடுக்கும்படி நாம்‌ 
தூண்டுதல்‌ தரவேண்டும்‌, பிறகு அது தலையெடுக்க ஆரம்பிக்‌ 
கிறது, சக்கிமுக்கி கல்லிலும்‌, உலர்ந்த விறகுக்கட்டை 
யிலும்‌ தியிருக்கிறது என்பதைப்‌ பண்டைக்காலத்தவர்கள்‌ 
அறிந்திருந்தார்கள்‌, தீ அவைகளில்‌ மறைந்திருந்தது 
என்றாலும்‌ அதைத்‌ தோற்றத்துக்குக்‌ கொண்டு வருவதற்கு 
சக்கிமுக்கிக்‌ கல்லைத்‌ தட்டவேண்டும்‌, விறகுக்கட்டையைக்‌ 
கடைய வேண்டும்‌, முக்திரிலை என்பது பிரபஞ்சத்தில்‌ 
எதிலும்‌ கட்டுப்படாத நிலையாம்‌. ஆத்மனிடத்து இந்த 
முக்திரிலை இருக்கிறது. ஆத்மனிடத்து இந்தத்‌ தூயநிலை 
யாண்டும்‌ இருக்கிறது. அது ஆத்மாவினுடைய யதார்த்த 
சொரூபம்‌. அது ஆத்மா அடைந்துள்ள பண்பு அல்ல. 
அடைந்த பண்பை இழக்கவும்‌ இயலும்‌.ஆனால்‌ தன்‌ யதார்த்த 
சொரூபத்தை யாரும்‌ இழக்க முடியாது. ஆத்மா 
யாண்டும்‌ முக்திநிலையில்‌ இருக்கிறது. அதைப்‌ பந்தப்படுத்த 
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எதற்கும்‌ இயலாது. ஆத்மாவானது சத்‌ சித்‌ ஆனந்த சொரு 
பம்‌. தனது யதார்த்த நிலையாகிற சத்‌ சித்‌ ஆனந்த சொரு 
பத்தை அது ஒருநாளும்‌ எவ்விதத்‌ திலும்‌ இழப்பதில்லை. ஜவர்‌ 
கள்‌ செய்கின்ற முயற்சிகள்‌ யாவும்‌ இந்த சத்‌ சித்‌ ஆனந்த 
சொரூபத்தை விளக்க முயலுவதேயாம்‌, அவைகள்‌ சத்‌ 
சொருபம்‌, ஆகவே யாண்டும்‌ நிலைத்திருக்க அவைகள்‌ முயலு 
கின்றன. அவைகள்‌ சித்‌ சொருபம்‌. ஆகவே மேலும்‌ மேலும்‌ 
அறிவைப்‌ பெற அவைகள்‌ முயலுகின்றன. அவைகள்‌ 
ஆனந்த சொரூபம்‌. எனவே ஆனந்தத்தையே அவைகள்‌ 
இடையறாது நாடுகின்றன. சில ஜீவர்கள்‌ இந்த சத்‌ சித்‌ 
ஆனந்தத்தை மிகமிகச்‌ சிறிய அளவில்‌ பெற்று வருகின்றன. 
வேறு சில ஜீவர்கள்‌ பரந்த பாங்கில்‌ இவைகளை உணர்ந்து 
வருகின்றன. மரணம்‌ என்பதும்‌ சத்‌ சொரூபத்‌ தின்‌ மறைமுக 
மான வீளக்கமாம்‌, ஒரு வடிவத்தில்‌ தன்னை விளக்குகின்ற 
ஜீவன்‌ இன்னொரு வடிவத்தில்‌ தன்னை விளக்க முயலுகிற 
பொழுது அது மரணம்‌ எனப்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. ஜனன 
மரணம்‌, ஜீவிதம்‌ ஜீரணதசை, கீழ்மையுறுதல்‌ மேன்மை 
யுறுதல்‌ ஆகிய இவையாவும்‌ அந்த ஆத்மன்‌ தனது யதார்த்த 
சொரூபத்தை விளக்குதற்‌ பொருட்டு எடுத்துக்கொள்ளும்‌ 
முயற்சியால்‌ உண்டாகின்றன. சிற்றறிவு, பேரறிவு ஆகிய 
யாவும்‌ சித்‌ சொரூபத்தின்‌ விளக்கமாம்‌. சிற்றறிவு படைத்த 
உயிர்‌, பேரறிவு படைத்த உயிர்‌ ஆகிய இவ்விரண்டும்‌ 
இரண்டு வித ஜீவர்கள்‌ அல்ல. இவைகளிடத்து இரண்டு 
படித்தரங்களில்‌ சித்‌ சொரூபம்‌ ஒளிர்கிறது. சுடர்விட்டெரி 
கின்ற தீபமும்‌ மங்கலாக எரிகின்ற தீபமும்‌ உண்மையில்‌ 
அக்னி சொரூபம்‌, படித்தரத்தில்‌ வேற்றுமை இருக்கிறது, 
பொருளில்‌ வேற்றுமை இல்லை. இதே உண்மை ஜீவர்களுக்‌ 
கும்‌ பொருந்துகிறது. காலில்‌ மிதியுண்டு நசித்துப்போம்‌ 
புழு ஒன்று இருக்கின்றது. பேரறிவு படைத்த மானுடன்‌ 
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ஒருவன்‌ இருக்கின்றான்‌. இவ்விரண்டும்‌ இரண்டுவிதமான 
சொருபங்களை உடைய ஜீவர்கள்‌ அல்ல, இரண்டும்‌ உண்‌ 
மையில்‌ சித்‌ சொரூபமே, ஒரு ஜீவனிடத்து அறிவு இன்‌ 
னும்‌ மங்கிய நிலையில்‌ இருக்கின்றது. மற்றதனிடத்து அது 
நன்றாகத்‌ தெளிவடைந்து இருக்கின்றது. மற்றொரு பேருண்‌ 
மையை வேதாந்த தர்சனம்‌ துணிந்து பறையடித்துப்போ திக்‌ 
கிறது. ஜீவர்கள்‌ அனுபவிக்கும்‌ இன்பத்தில்‌ பல படித்‌ 
தரங்கள்‌ இருக்கின்றன. மிகக்‌ கீழ்த்தரமான செயல்கள்‌ 
புரிந்து சில ஜீவர்கள்‌ இன்பத்தை அனுபவிக்கின்றன. வேறு 
சில ஜீவர்கள்‌ மேலாம்‌ வினையாற்றி இன்பத்தை அனுபவிக்‌ 
கின்றன, எல்லா இன்பங்களும்‌ ஆத்மாவிடத்துள்ள ஆனர்‌ 
தத்தின்‌ வெவ்வேறு தோற்றங்களாம்‌, ஆத்மாவிடத்துள்ள 
ஆனந்தத்துக்கு அந்நியமாக இன்பம்‌ இல்லவே இல்லை 
என்று வேதாந்தம்‌ உறுதி கூறுகிறது. 

வேதாந்தம்‌ முழுவதையும்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ இந்த 
ஒரு கோட்பாட்டையே எங்கும்‌ காண்‌ போம்‌, மனிதனுடைய 
யதார்த்த நிலை பரிபூரணமானது, அப்பெருகிலையை 
விட்டு வழுவியது ஆகும்‌ இவ்வுலகில்‌ மனிதன்‌ எய்தியிருக்‌ 
கும்‌ நிலைமை, திரும்பவும்‌ அவன்‌ அப்பெருநிலைக்குப்‌ 
போயாக வேண்டும்‌, இந்தக்‌ கோட்பாட்டையே வெவ்‌ 
வேறு விதங்களில்‌ எல்லாச்‌ சமயங்களும்‌ விளக்கி வருகின்‌ 
றன. இக்கோட்பாட்டை அங்கீகரிக்காத சமயம்‌ உலகில்‌ 
ஒன்றும்‌ இல்லை, கிறிஸ்தவ மதத்தை ஆராய்ந்து பார்ப்‌ 
போம்‌. இக்கோட்பாட்டை உருவகப்படுத்தி அது விளக்கு 
கிறது. உலகில்‌ தோன்றிய ஆதம்‌ என்னும்‌ முதல்‌ மனிதன்‌ 
தூய்மையே வடிவெடுத்தவனாக இருந்தான்‌. தீவினைகளின்‌ 
காரணமாக அத்தூயகிலையினின்று அவன்‌ வழுவிப்போனான்‌. 
இந்த உருவகத்தை ஆராய்ந்து பார்க்குமிடத்து மனிதன்‌ 
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ஆதியிலேயே தூய்வகை இருந்தான்‌ என்ற எண்ணம்‌ 
அதில்‌ புதைந்திருக்கிறது. இப்பொழுது மனிதனிடத்துக்‌ 
காணப்படும்‌ குறைபாடுகளும்‌ கேடுகளும்‌ காலக்கிரமத்தில்‌ 
அவன்மீது ஆரோபிக்கப்பட்டன. பழைய தூய நிலையை 
மனிதன்‌ திரும்பவும்‌ பெறமுடியும்‌ என்னும்‌ கொள்கை கிறிஸ்‌ 
தவ மதத்தில்‌ இருக்கிறது. Be ye perfect as the Father 
in Heaven is perfect என்பது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ அமைக்‌ 
துள்ள போதனையாகும்‌. ஆகவே மனிதன்‌ திரும்பவும்‌ தனது 
பரிபூரண த்‌ தன்மையைப்‌ பெற்றாக வேண்டும்‌ என்பது கிறிஸ்‌ 
தவ மதத்தின்‌ கோட்பாடு, இஸ்லாமிய மதமும்‌ அக்கோட்‌ 
பாட்டை ஏற்றுக்கொள்கிறது, புத்தமதத்திலும்‌ அது 
அமைந்திருக்கிறது. நிர்வாணம்‌ என்‌ று பகரப்பெறுவது 
இப்பிரபஞ்ச வாழ்க்கைக்கு அப்பாற்பட்ட பெருகிலையாம்‌. 
வேதாந்திகள்‌ பிரம்மம்‌ என்று சொல்லுவதை பெளத்தர்கள்‌ 
நிர்வாணம்‌ என்கின்றனர்‌. நிர்வாண நிலையைப்‌ பெறுதற்கே 
புத்தமதம்‌ வழிகாட்டுகிறது, இக்கோட்பாட்டுக்கு உரிய 
அடிப்படைத்‌ தத்துவம்‌ ஒன்று உள்ளது, உனக்கு உரிய 
தல்லாத ஒன்றை நீ நிரந்தரமாகப்‌ பெற்று வைத்திருக்க 
முடியாது. பரிபூரண நிலை உனக்கு உரியது அல்ல என்றால்‌ 
ஒரு நாளும்‌ நீ அதைப்‌ பெறமுடியாது, அதுதான்‌ உன்‌ 
னுடைய யதார்த்த நிலை என்றால்‌ நீ அதைப்‌ பெற்றே ஆக 
வேண்டும்‌. உன்னை யாரும்‌ தடுத்து வைக்க முடியாது. அப்‌ 
பெருநிலையைப்‌ பெறுதற்பொருட்டு இப்பிரபஞ்சத்திலே நீ 
யாருக்கும்‌ கடமைப்பட்டவன்‌ அல்லன்‌. இயல்பாகவே எது 
உனக்கு உரியதோ அதன்‌ பொருட்டுத்தான்‌ நீ முயன்று 
வருகின்றாய்‌. வேதாந்த சாஸ்திரங்களில்‌ இதற்கு சுவாராஜய 
சித்தி என்பது பெயர்‌. அது மிகவும்‌ பொருத்தமான பெயர்‌. 
முக்கி என்பது நீமக்குச்‌ சொந்தமாயுள்ள நிலை. அதுவே 
நமது ராஜ்யம்‌, அறியாமையினால்‌ நாம்‌ அதை இழந்திருக்‌ 
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கிறோம்‌. திரும்பவும்‌ அதைப்‌ பெறுவது நமது குறிக்கோள்‌. 
இழந்துபோன இந்த சுவாராஜ்யத்தைப்பற்றி மாயாவாதம்‌ 
ஒரு அலாதியான போக்கில்‌ புகட்டுகிறது. “மானுடா, 
அந்த முக்தி நிலையை உண்மையில்‌ நீ இழந்தவனல்லன்‌. 
அதை இழந்துவிட்டதாக வெறுமனே நீ எண்ணிக்கொண் 
டிருக்கின்றாய்‌. இந்த மயக்கத்தை ஒழித்து அகற்ற என்றைக்‌ 
கும்‌ உனக்குச்‌ சொந்தமாயுள்ள முக்தி நிலையை உணர்வா 
யாக”” என்று வேதாந்தத்தின்‌ ஒரு பகுதியாயிருக்கின்‌ ற 
மாயாவாதம்‌ புகட்டுகிறது, 

இங்ஙனம்‌ எல்லாச்‌ சமயங்களும்‌, சம்பிரதாயங்களும்‌ 
ஒரு கோட்பாட்டில்‌ வந்து ஒத்து இருக்கின்றன. சுவாராஜ்‌ 
யம்‌ அல்லது முக்தி நமக்குச்‌ சொந்தமாய்‌ இருந்தது, நாம்‌ 
அதை இழந்திருக்கிறோம்‌. திரும்பவும்‌ அதை நாம்‌ பெற்றாக 
வேண்டும்‌. அதைப்‌ பெறுதற்கு உற்ற உபாயம்‌ யாது? 
இது விஷயத்தில்‌ சமயங்கள்‌ வெவ்வேறு கருத்துடையவை 
களாய்‌ இருக்கின்றன. ஒரு சமயம்‌ புகட்டுகின்‌ ற சாதனத்தை 
மற்றொரு சமயம்‌ புகட்டுகிறதில்லை. வேறுபடும்‌ சாதன வகை 
களைச்‌ சிறிது ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌. சில சடங்குகளையும்‌, 
கிரியைகளையும்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்கிறது ஒரு சமயம்‌, 
கோயிலிலே காணிக்கைகள்‌ செலுத்தவேண்டும்‌ என்கிறது 
இன்னொரு சமயம்‌. இன்ன உணவைச்‌ சாப்பிடு, இன்ன 
உணவைச்‌ சாப்பிடாதே என்கிறது மற்றொரு சமயம்‌, உன்‌ 
னுடைய வாழ்க்கையை இன்ன பாங்கில்‌ நடாத்து, இத்‌ 
தகைய ஆசாரமுடையவனாக இரு, இத்தகைய சின்னத்தை 
அணிந்து கொள்‌ என்கிறது வேறு ஒரு சமயம்‌. நீ கண்ணீ 
ரும்‌ கம்பலையும்‌ உடையவனாக இருக்கவேண்டும்‌, சாஷ்டாங்‌ 
கமாக வீழ்ந்து நமஸ்கரிக்க வேண்டும்‌ என்கிறது ஒரு சமயம்‌. 
இப்பிரபஞ்சத்துக்கு அப்பால்‌ இருக்கின்ற பரம்பொருளிடத்‌ 
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திருந்து நீ செய்த குற்றங்களுக்கு மன்னிப்புக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்கிறது ஒரு சமயம்‌. பரம்பொருளை 
முழுமனதோடு நீ நேசிப்பாயாகில்‌, அதனிடத்து பக்திபூண்டு 
ஒழுகுவாயாகில்‌ நீ இழந்துபோன முக்தியைப்‌ பெறலாம்‌ 
என்கிறது மற்றொரு சமயம்‌. யோக சாதனங்கள்‌ மூலமாக 
பிராணசுத்தி செய்ய வேண்டும்‌, நாடி சுத்தி செய்யவேண்‌ 
டும்‌ என்கிறது இன்னொரு சமயம்‌. பரம்பொருளுடைய 
நாமத்தை ஓயாது உச்சரித்துக்கொண்டிரு என்கிறது வேறு 
ஒரு சமயம்‌, உயிர்களை நேசித்து அவைகளுக்குப்‌ பணிவிடை 
செய்‌ என்கிறது ஒரு சமயம்‌. நித்திய வஸ்து எது, நிலை 
யற்றது எது என்பதைப்பற்றி விசாரித்துப்பார்‌ என்கிறது 
இன்னொரு சமயம்‌. இத்தனை விதமான சாதன வகைகளை 
யும்‌ ஏதேனும்‌ ஒரு விதத்தில்‌ உபநிஷதங்களில்‌ காணலாம்‌, 
ஆலை இவைகளை யெல்லாம்‌ தலைத்தரமான சாதனங்களாக 
உபநிஷதங்கள்‌ அங்கீகரிப்பதில்லை. மனிதனைப்‌ பக்குவப்‌ 
படுத்துதற்கு இவைகள்‌ ஓரளவு பயன்படுகின்றன. நீ 
இழந்த பெருகிலையைத்‌ திரும்பவும்‌ இனிது பெறுதற்கு 6 
கண்ணீர்‌ சிந்தி அழவேண்டியது அவசியமில்லை என்கிறது 
உபநிஷதம்‌, இத்தனைவித கர்மானுஷ்டானங்களுக்குத்‌ 
தேவையில்லை, பறிகொடுத்த பரிபூரண நிலையைத்‌ திரும்ப 
வும்‌ பெறுவது எங்ஙனம்‌ என்று கவலைப்பட வேண்டாம்‌, 
ஏனென்றால்‌ உண்மையில்‌ நீ அதை இழந்துவிடவில்லை, நீ 
இழக்காத ஒரு பொருளை இழந்ததாக எண்ணிக்‌ 
கொண்டு அதைத்‌ தேடித்திரிவதில்‌ என்ன பயன்‌? நீ 
யாண்டும்‌ தூயவனாக இருக்கின்றாய்‌. நீ யாண்டும்‌ முக்தி 
நிலையிலேயே இருக்கின்றாய்‌. 8 பந்தப்பட்டிருப்பதாக கற்‌ 
பித்துக்கொண்டுள்ளாய்‌. இல்லை, உண்மையில்‌ நீ முக்த 
புருஷன்‌ என்று ஆழ்ந்து எண்ணுவாயாகில்‌ இப்பொழுதே 
நீ முக்தன்‌ என்பதை உணர்வாய்‌, அதற்கு மாறாக உன்னைப்‌ 
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பந்தப்பட்டிருப்பதாகக்‌ கருதிக்கொள்வாயாகில்‌ நீ பந்தத்தி 
லேயே இருப்பாய்‌. உபநிஷதங்கள்‌ பகர்ந்துள்ள போதனை 
களிலெல்லாம்‌ இது மிகத்‌ துணிச்சலான போதனையாகும்‌, 
இத்தகைய தீவிரமான போதனையைக்கேட்டு சிலர்‌ மருண்டு 
போகக்கூடும்‌. இவ்வுண்மையை அவரவர்‌ சுவானுபூதியில்‌ 
அறிந்துகொள்ள வல்லவர்க்கே இது முடிவான உண்மை 
என்பது விளங்கும்‌. முக்தி நிலை என்பது உனக்குப்‌ புறம்‌ 
பானதாய்‌ இருக்குமாகில்‌ ஒரு நாளும்‌ நீ அதைப்‌ பெறப்‌ 
மீபாவதில்லை, உனக்கு இயல்பாயுள்ள முக்தி நிலையைத்‌ 
தாற்காலிகமாகவாவது நீ இழப்பாயாகில்‌ அப்பொழுதும்‌ 
அது உனக்குச்‌ சொந்தமல்ல என்பது வெளியாகிறது. 
எது உனக்குச்‌ சொந்தமோ அதை யாரும்‌ உன்னிடத்தி 
லிருந்து பிரித்தெடுக்க முடியாது. அக்னிக்கு உஷ்ணம்‌ 
சொந்தம்‌, அக்னியிடத்திருந்து உஷ்ணத்தை யாராவது பிரித்‌ 
தெடுக்க முடியுமா? ஒன்றிலும்‌ பந்தப்படாத ஆத்மன்‌ 
இயற்கையிலே பந்தப்பட்டுக்‌ கிடப்பதாக எண்ணிக்கொள்‌ 
கிறது. இதைத்தான்‌ பிராந்தி அல்லது மயக்கம்‌ என்று 
சொல்ல வேண்டும்‌, அத்தகைய மயக்கத்திலும்‌ ஆத்மன்‌ 
உண்மையில்‌ பந்தப்படாததாகவே இருக்கிறது. சொப்ப 
னத்தில்‌ ஒருவன்‌ துன்பத்துக்கு ஆளாகின்றான்‌. அத்துன்பம்‌ 
அவனுடைய எண்ணத்திலிருந்து வந்தது. உண்மையில்‌ 
அவன்‌ சுக சொரூபி. உண்மையில்‌ முக்த சொரூபியாகிய 
ஆத்மன்‌ தன்னை பந்தப்பட்டவனாக மயக்கத்தால்‌ எண்ணிக்‌ 
கொள்கிறது. இந்த மயக்கத்தை விசாரித்து அகற்றுவது 
நம்‌ குறிக்கோள்‌. 

ஆத்மா பந்தப்பட்டதா, அல்லது முக்கிகிலை அதனு 
டைய யதார்த்த சொரூபமா என்னும்‌ கேள்விக்கு இரண்டு 
பக்ஷங்கள்‌ இருக்கின்றன. முக்திநிலை ஆத்மாவின்‌ யதார்த்த 
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சொருபம்‌ என்றால்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ எதுவம்‌ அதைக்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்த முடியாது. இது ஒரு பக்ஷம்‌, மற்று, பிரபஞ்சம்‌ 
அதை ஏதேனும்‌ ஒருவிதத்தில்‌ பந்தப்படுத்துமாகில்‌ ஆத்மா 
முக்தி நிலையைப்‌ பெற முடியாது. முக்தி அடைவது என்பது 
அப்பொழுது வெறும்‌ பிராந்தியாக முடியும்‌, ஆனால்‌ நாம்‌ 
முக்தியைப்‌ பெற முடியும்‌ என்று நிரூபிக்கப்பட்டிருக்கிறது. 
ஆகையினால்‌ அதைப்பற்றி நாம்‌ கட்டவேண்டிய முடிவு 
ஒன்று இருக்கிறது. முக்தி நிலைதான்‌ ஆத்மாவின்‌ உண்மை 
நிலை. அதற்கு மாறாக இருக்க முடியாது. ஆத்மாவுக்கு 
அன்னியமானது எதும்‌ அதன்மிது ஆதிக்கம்‌ செலுத்த முடி 
யாது. ஆத்மாவின்‌ யதார்த்த நிலையை மாற்றி யமைப்ப 
தற்கு ஆத்மாவுக்கு அன்னியமாக பிரகிருதி ஹேது ஆக 
முடியாது, காரண காரியம்‌ என்னும்‌ விகாரம்‌ ஆத்மாவுக்கு 
இல்லை. ஆத்மாவுக்கு அழிவில்லை என்பது சித்தாந்தம்‌, 
அது பிரபஞ்சத்தில்‌ கட்டுப்படாதது என்பதை நிரூபித்தால்‌ 
தான்‌ அது அழிவற்றது என்பதும்‌ நிரூபிக்கப்பெறும்‌. ஆத்‌ 
மாவைப்‌ பாதிக்கின்ற பொருள்‌ எதுவும்‌ இல்லை. மரணம்‌ 
என்றால்‌ என்ன என்பதை ஆராய்வோம்‌. நமக்குப்‌ புறம்பா 
யுள்ள ஏதோ ஒன்று ஈம்மிடத்து மாறுதலை உண்டுபண்ணு 
கிறது. அந்த மாறுதலை உண்டுபண்ணும்‌ பொருள்‌ காரண 
மாகிறது. நமக்கு உண்டாகும்‌ மாறுதல்‌ காரியமாகிறது. 
ஒருவன்‌ விஷத்தை உண்டு சாகின்றான்‌. விஷம்‌ என்னும்‌ 
பொருள்‌ அவனுடைய உடலில்‌ மாறுதலை உண்டுபண்ண 
வல்லது, விஷத்தின்‌ ஆதிக்கம்‌ சரீரத்தின்‌ மீது செல்லு 
கிறது. ஆத்மாவின்‌ நிலை அத்தகையதன்று, அது ஒன்றி 
லும்‌ கட்டுப்படாத வஸ்து. ஆகையால்‌ எப்பொருளும்‌ 
அதைப்‌ போய்‌ பாதிப்பதில்லை. ஆகவே அது சாவதும்‌ 
கிடையாது. காரண காரியம்‌ என்னும்‌ விகாரம்‌ ஆத்மா 
வின்கண்‌ செல்லாது. மாயை என்னும்‌ மாறுபாடு ஆத்மாவை 
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எட்டுவதில்லை. அது என்றைக்கும்‌ முக்தி சொரூபமாக, 
அமிர்த சொரூபமாக, ஆனந்த சொரூபமாக இருக்கிறது. 
இப்பொழுது இந்த இரண்டு பக்ஷங்களுள்‌ நாம்‌ எதை அங்கீ 
கரிப்பது£ ஆத்மா பந்தப்பட்டிருப்பது வெறும்‌ பிராந்தியா 
அல்லது அது பெறுகின்ற முக்திநிலை பிராந்தியா? அது 
பந்தத்தில்‌ கட்டுப்பட்டுவிடுகிறது என்பதைத்தான்‌ பிராந்தி 
அல்லது மயக்கம்‌ என்று சொல்லவேண்டும்‌. முக்திநிலையோ 
அதற்கு யாண்டும்‌ சொந்தம்‌. மனிதன்‌ எடுத்துக்கொள்‌ 
கின்ற முயற்சி அனைத்தும்‌ தன்னைப்‌ பந்தங்களிலிருந்து 
விடுவித்துக்கொள்ளுதற்‌ பொருட்டேயாம்‌. ஆகவே, அவ 
னுடைய முயற்சியும்‌ உண்மையில்‌ அவன்‌ முக்த சொரூபி 
என்பதை நிரூபிக்கிறது. தனது விடுதலையை நிலைநாட்டவே 
மனிதன்‌ ஓயாது முயன்று வருகின்றான்‌. தனது பந்தத்தைப்‌ 
பலப்படுத்த யாரும்‌ முயலுவதில்லை, ஆகவே, ஆத்மா பந்தத்‌ 
தில்‌ கட்டுப்பட்டுக்‌ கிடக்கிறது என்று உணர்வதுதான்‌ மயக்‌ 
கங்களுள்‌ பெரிய மயக்கமாகிறது. 

தத்துவ ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்‌ அனைவரும்‌ பந்தம்‌ 
மோக்ஷம்‌ ஆகிய இந்தக்‌ கேள்வியை ஏதேனும்‌ ஒருவிததீ 
தில்‌ ஆராய்ந்துகொண்டே இருக்கின்றனர்‌. நவீன தத்துவ 
தர்சிகளும்‌ இந்தக்‌ கேள்வியை ஆராய்ந்துகொண்டிருக்கின்‌ 
றனர்‌. இரண்டு கட்சிகள்‌ இருக்கின்றன. ஆத்மா இல்லை 
என்று ஒரு கட்சி சொல்லுகிறது, ஆத்மா இருக்கிறது 
என்கிற எண்ணம்‌ வெறும்‌ மயக்கத்தால்‌ வந்தது என்று 
அந்தக்‌ கட்சி வாதிக்கிறது, அணுக்கள்‌ ஓயாது அசைகின்‌ 
றன. அவைகளின்‌ தொகையினின்று உடலும்‌ மூளையும்‌ 
அமைகின்றன. இந்த அணுக்களின்‌ அசைவின்‌ விளைவாக 
முக்தி என்பதைப்பற்றிய எண்ணம்‌ உதிக்கிறது, அவை 
கள்‌ அசையாவிட்டால்‌ அந்த எண்ணமும்‌ வருவதில்லை. 
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அணுக்களின்‌ கூட்டுறவால்‌ ஆத்மா என்னும்‌ தோற்றம்‌ 
உதிக்கிறது. வெறும்‌ தோற்றமே ஒழிய அத்தகைய வஸ்து 
ஒன்றும்‌ இல்லை, பெளத்தர்களுக்கிடையில்‌ ஒரு கூட்டத்‌ 
தார்‌ இதே கொள்கையைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
ஓர்‌ உபமானத்தைக்கொண்டு இதை கிரூபித்தார்கள்‌. 
கொள்ளிக்கட்டை ஒன்றை எடுத்து வேகமாக வட்டமாகச்‌ 
சுற்றினால்‌ தீயின்‌ சக்கரம்‌ ஒன்று தென்படுகிறது. உண்மை 
யில்‌ சக்கரம்‌ இல்லவே இல்லை. ஓயாது கொள்ளிக்கட்டை 
சுழல்வதால்‌ சக்கரம்‌ இருப்பதுபோன்ற காட்சி இருக்கிறது. 
உண்மையில்‌ இருப்பது கொள்ளிக்கட்டையின்‌ அசைவே. 
அதே பாங்கில்‌ அணுக்கள்‌ வேகமாக அசைகின்றன. அவை 
களின்‌ அசைவால்‌ ஆத்மா என்னும்‌ ஒரு பொருள்‌ இருப்ப 
தாக உணரப்படுகிறது. உண்மையீல்‌ ஆத்மா என்பது 
இல்லை என்று இக்கட்சிக்காரர்‌ முடிவு செய்கின்‌ றனர்‌. 
இதற்கு எதிர்க்கட்சிக்காரர்கள்‌ இன்னொரு போக்கில்‌ 
வாதிக்கின்‌ றனர்‌. விரைந்து எண்ணங்கள்‌ உதிப்பது, அணுக்‌ 
கள்‌ அசைவது முதலியன வெறும்‌ தோற்றம்‌. உண்மையில்‌ 
அணு என்ற வஸ்துவும்‌ இல்லை. எண்ணம்‌ என்பதன்‌ 
தொடர்வும்‌ இல்லை. இந்தத்‌ தோற்றத்துக்கு ஆதாரமா 
யிருக்கும்‌ ஆத்மாவே மெய்ப்பொருள்‌, இந்தக்‌ கட்சிக்காரர்‌ 
களுடைய கோட்பாட்டை நிரூபிப்பதற்கு நரம்‌ நவீன உப 
மானம்‌ ஒன்று எடுத்துக்கொள்ளலாம்‌, சினிமாப்‌ படக்காட்சி 
இருக்கிறது. நிழலும்‌ வெளிச்சமும்‌ மாறி மாறி அமைகின்‌ 
றன. தென்படுகின்‌ ற வடிவங்களெல்லாம்‌ வெறும்‌ தோற்றம்‌, 
உண்மையில்‌ வடிவங்கள்‌ என்பன இல்லவே இல்லை, திரை 
தான்‌ நிழலுக்கும்‌ வெளிச்சத்துக்கும்‌ ஆதாரமாயிருந்து வடி. 
வம்‌ என்கின்ற தோற்றத்துக்கு இடம்‌ கொடுக்கின்றது. 
திரை ஆதாரமாய்‌ இருப்பது போன்று அறிவுத்திரை, சித்‌ 
31-16 
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ஆகாசம்‌ என்பதன்மீது பிரபஞ்சம்‌ வெறுமனே தோன்றிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. இந்தக்‌ காட்சியின்‌ கோட்பாட்டுப்‌ 
பிரகாரம்‌ ஆத்மா ஒன்றே மெய்ப்பொருள்‌. 

இந்த இரண்டு கட்சிகளுள்‌ நாம்‌ எந்தக்‌ கட்சியைச்‌ 
சார்வது என்பது கேள்வி. ஜட வஸ்துவாகிய அணுவை 
ஆதரிக்கும்‌ கட்சியைப்‌ புறக்கணித்துவிட்டு, அறிவுப்‌ பொரு 
ளாகிய ஆத்மாவை ஆதரிக்கும்‌ கட்கியைத்தான்‌ நாம்‌ சேர்ந்‌ 
தாக வேண்டும்‌. இரண்டு கட்சிகளுடைய விவாதங்களுக்‌ 
கும்‌ ஆதாரங்கள்‌ ஏராளமாக இருக்கின்றன, அவைகளுள்‌ 
ஆத்மா இருக்கிறது என்று விவாதிக்கும்‌ கட்சிக்கே ஆதா 
ரம்‌ கொஞ்சம்‌ உறுதியாய்‌ இருக்கிறது. ஜடவஸ்து என்றால்‌ 
என்ன என்பது யாருக்கும்‌ தெரியாது. ஆனால்‌ நாம்‌ உணர்வு 
சொரூபம்‌ என்பதை உணர்கிறோம்‌. நம்முடைய உணர்வுக்கு 
அந்நியமாக ஜடபதார்த்தம்‌ ஒன்றும்‌ இல்லவே இல்லை. 
தனது உணர்வுநிலை அல்லது பிரக்ஞான சொருபத்தைப்‌ 
புறக்கணிக்க எந்த மனிதனுக்கும்‌ இயலுவதில்லை. மயக்க 
மடைந்த நிலையிலும்‌ மறைந்த பாங்கில்‌ உணர்வு இருந்துவரு 
கிறது. இந்த உணர்வே ஆத்ம சொரூபம்‌, உணர்வு யாண்‌ 
டும்‌ இருக்கிறது என்னும்‌ கட்சிக்கு ஆதாரம்‌ கொஞ்சம்‌ 
அதிகமாக இருக்கிறது. அடுத்தபடியாக ஆத்ம தத்துவம்‌ 
தான்‌ இந்த ஐகத்தின்‌ இருப்புக்குத்‌ தக்க விளக்கம்‌ தரு 
கிறது, ஐகத்தின்‌ இருப்புக்கு ஐடவஸ்து வாதம்‌ அல்லது 
லோகாயதம்‌ தக்க ஆதாரம்‌ அளிப்ப தில்லை. ஆகவே லோகா 
யதரது கொள்கை யுக்திக்குப்‌ பொருந்தாதது. உலகத்தி 
லுள்ள எல்லாவிதமான தத்துவ விசாரங்களையும்‌ வடிகட்டி 
எடுத்தால்‌ அவை யாவும்‌ இந்த இரண்டு கோட்பாடுகளில்‌ 
தான்‌ வந்து முடிகின்றன. ஆத்மா என்பது இல்லை என்கிறது 
ஒரு கட்சி, ஆத்மா ஒன்றுதான்‌ மெய்ப்பொருள்‌ என்கிறது 
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மற்றொரு கட்சி, ஆத்மா இல்லை என்று சொல்லுகிற கட்சி 
முக்தி நிலையை மயக்கம்‌ என்கிறது. ஆத்மா உண்டு என்று 
சொல்லுகிற கட்சி பந்தபாசத்தை மயச்கம்‌ என்கிறது, 
ஆத்மா ஒன்றுதான்‌ உள்ளது என்கிற கட்சியை முடிவில்‌ 
நாம்‌ சேர்ந்தாக வேண்டும்‌. யுக்திக்கும்‌ அனுபவத்துக்கும்‌ 
அது ஒன்றே பொருத்தமானதாக இருக்கிறது. 

இந்தப்‌ பிரச்னைக்கு வேதாந்தம்‌ விடை கொடுக்கிறது. 
நரம்‌ பந்தப்பட்டவர்கள்‌ அல்ல, நாம்‌ யாண்டும்‌ முக்தி நிலை 
யில்‌ இருக்கிறோம்‌. நாம்‌ பந்தப்பட்டவர்கள்‌ என்று எண்ணு 
வதும்‌ இயம்புவதும்‌ பிசகு. அப்படிச்‌ செய்வதால்‌ நம்மைப்‌ 
பெரு மயக்கத்தில்‌ ஆழ்த்துகிறோம்‌. “நான்‌ பந்தப்பட்டவன்‌” 
“நான்‌ பலஹீனன்‌' “நான்‌ ஆதரவற்றவன்‌” இப்படி ஒருவன்‌ 
சொல்லுகின்றபொழுது அவன்‌ தன்னைக்‌ கீழ்மைப்படுத்து 
கின்றான்‌. மற்றுமொரு சங்கிலி போட்டு அவன்‌ தன்னைத்‌ 
தானே கட்டிக்கொள்கின்றான்‌. அப்படிச்‌ சொல்லலாகாது, 
அப்படி நினைக்கவும்‌ கூடாது. இமயமலைச்‌ சாரலில்‌ ரிஷி 
கேசத்தில்‌ சாது ஒருவர்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ அல்லும்‌ பகலும்‌ 
சிவோஹம்‌” என்று பகர்ந்துகொண்டிருந்தார்‌. நான்‌ சிவ 
சொரூபம்‌ என்பது அதன்‌ பொருள்‌. ஒருநாள்‌ அவர்‌ திடீ 
ரென்று புலி வாயில்‌ அகப்பட்டுக்கொண்டார்‌. கங்கையின்‌ 
இக்கரையில்‌ இருந்தவர்களுக்கு அக்‌ காட்சி தென்பட்டது, 
அவரைப்‌ புலி தூக்கிக்கொண்டு போகையில்‌ அவர்‌ “சிவோ 
ஹம்‌” “சிவோஹம்‌' என்று ஆனந்தமாகக்‌ கத்திக்கொண்டே 
போனார்‌. புலி வாயில்‌ அகப்பட்டபொழுதும்‌ அந்த எண்ணம்‌ 
அவர்‌ மனதை விட்டுக்‌ கலையவில்லை. மனிதன்‌ எண்ணிய 
வாறு அமைகின்றான்‌. உடலுக்கு மரணம்‌ வருகின்ற பொழு 
தும்‌ "ஆத்ம எண்ணத்தைவிட்டு மாறாதவர்கள்‌ இருந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. கூறுகூறாக வெட்டப்பட்டபொழுதும்‌ எதிரிகளை 
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ஆசீர்வதித்த மக்கள்‌ இருந்திருக்கிறார்கள்‌, வெட்டுகின்ற 
வனும்‌, வெட்டப்படுகின்றவனும்‌ ஆத்ம சொருபம்‌ என்று 
அவர்கள்‌ பகர்ந்திருக்கின்றார்கள்‌. “தூய்மை என்னுடைய 
நிஜசொருபம்‌, பரிபூரணத்தன்மை என்னுடைய நிஜசொரூ 
பம்‌, எனக்கு எதிரிகளாக நடந்துகொள்ளுகின்‌ றவர்களும்‌ 
உண்மையில்‌ தூய ஆத்மாக்களே, பரிபூரணத்துக்குரிய 
வர்களே, நான்‌ பிரம்ம சொரூபம்‌, என்னை எதிர்க்கின்ற 
நீ பிரம்ம சொருபம்‌,” இப்படி எண்ணுகிறவர்கள்‌ உலகத்‌ 
தில்‌ இருந்திருக்கிறார்கள்‌. மனவலிவு படைத்தவர்களுக்குத்‌ 
தான்‌ இத்தகைய எண்ணம்‌ நிலைபெறும்‌, அத்வைத வேதாந்‌ 
தத்தில்‌ நிலைபெற்றவர்களுக்கே இத்தகைய எண்ணம்‌ 
உறுதிபெறுகிறது. 


பிறகு துவைதம்‌ உறுதியற்றது என்று எண்ணலாகாது. 
துவைத மதத்தில்‌ இருந்தவர்களும்‌ அரும்‌ பெரும்‌ செயல்‌ 
களைச்‌ செய்திருக்கின்றனர்‌. இந்த இயற்கைக்கு அந்நிய 
மாக ஈசன்‌ ஒருவன்‌ இருக்கிறான்‌. அவனை நேசிப்பதும்‌ 
வணங்குவதும்‌ நம்‌ கடமை என்று எண்ணுகின்ற துவைத 
வாதத்திலும்‌ அற்புதமான கருத்துகள்‌ இருக்கின்றன. 
ஈசன்‌ நம்மைக்‌ காப்பாற்றுகின்றார்‌ என்ற எண்ணம்‌ ஆறுதல்‌ 
அளிக்கின்றது. ஆனால்‌ இதைக்‌ குறித்து அத்வைத வேதாம்‌ 
தம்‌ எச்சரிக்கை ஒன்று செய்கிறது. அபினி சாப்பிடுகின்ற 
வனுக்கு உண்டாகின்ற ஆறுதலுக்கு ஒப்பானது இக்‌ 
கொள்கை, அதாவது மனிதனுக்குப்‌ புறம்பாக தெய்வம்‌ 
எங்கேயோ இருந்துகொண்டு அவனைப்‌ பாதுகாக்கின்றது 
என்கின்ற எண்ணம்‌ மயக்கத்தால்‌ வந்தது. அது உண்‌ 
மையை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டதல்ல. நாளடைவில்‌ 
அத்தகைய எண்ணத்தால்‌ மனத்தளர்வு உண்டாகிறது. 
தளர்வு மனிதனுக்கு உதவாது. மனிதன்‌ உறுதி படைத்தவ 
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கை வேண்டும்‌. தளர்வினின்றே உலகில்‌ துன்பங்கள்‌ பல 
தோன்றுகின்றன. மாந்தர்‌ கஷ்டப்படுவதற்குக்‌ காரணம்‌ 
மன வலிவு இன்மையாம்‌. மன வலிவு அற்றவனே பரிதாபத்‌ 
துக்குரியவனாகின்றான்‌. பொய்‌ பகர்கின்றவனும்‌, திருடுகின்‌ 
றவனும்‌, கொலை புரிகின்றவனும்‌ அவைபோன்ற இதர குற 
றங்களைச்‌ செய்கின்றவனும்‌ பலவீனத்தால்‌ செய்கின்றான்‌. 
மன த்தளர்வீனால்‌ அத்தகைய செயல்கள்‌ நிகழ்ந்து வருகின்‌ 
றன. தளர்வினின்று பிறகு துன்பம்‌ வருகிறது. தளர்வே 
நம்முடைய மரணத்துக்கும்‌ காரணம்‌, மனத்தளர்வு அடை 
யாதவன்‌ தனது ஆத்ம சொரூபத்தை உணருகின்றான்‌. 
அப்படி உணர்பவனுக்கு மரணம்‌ இல்லை, துயரம்‌ இல்லை. 
நாம்‌ உடல்‌ சொரூபம்‌ என்னும்‌ மயக்கத்தில்‌ துயரம்‌ 
வருகிறது, இந்த மயக்கத்தை அகற்றினால்‌ துன்பமயமான 
உலகம்‌ மறைந்துபோகிறது. இதுதான்‌ வாழ்க்கையைப்‌ 
பற்றிய முடிவான உண்மை, விதவிதமான தத்துவ 
ஆராய்ச்சிகள்‌, விதவிதமான மனே முயற்சிகள்‌ ஆகியவை 
களை யெல்லாம்‌ நாம்‌ வடிகட்டி எடுத்தால்‌ இந்த ஓர்‌ உண்மை 
எஞ்சியிருக்கிறது--மனத்தளர்வில்‌ துன்பம்‌ என்னும்‌ உலகக்‌ 
காட்சி; மன உறுதியில்‌ ஆத்ம சொரூபம்‌ என்னும்‌ இன்பக்‌ 
காட்சி, முடிவான உண்மை இவ்வளவு எளியது. அதை 
அறிந்துகொள்ளுதற்கு அவ்வளவு பெரிய திண்டாட்டம்‌, 
அத்வைத வேதாந்தத்தின்‌ மூலமாகவே உண்மையை 
மிக எளியதாக்கலாம்‌, துவைத மதத்தைப்‌ பல மத ஆசாரி 
யர்கள்‌ இந்தியாவிலும்‌ ஏனைய நாடுகளிலும்‌ புகட்டியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அப்படிச்‌ செய்தது பெரிய தவறுதல்‌. துவைத 
மதத்தின்‌ மூலமாக அடிப்படைக்‌ கோட்பாடுகளைத்‌ தெரிந்து 
கொள்ளமுடியாது. சிக்கலான பல பிரச்னைகளை உண்டு 
பண்ணிக்கொள்வதுதான்‌ துவைத மதத்தின்‌ விளைவு. 
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துவைத மதத்திலேயே ஊறிக்கிடந்தவர்களுக்கு அத்வை 
தத்தின்‌ போதம்‌ பயங்கரமானதாகத்‌ தென்பட்டது, அத்‌ 
வைதத்தை மாந்தர்‌ எல்லார்க்கும்‌ புகட்ட முடியாது என்று 
அவர்கள்‌ எண்ணிஞர்கள்‌. எல்லாரும்‌ அதைத்‌ தங்க 
ளுடைய தினசரி வாழ்க்கையில்‌ பழக்கத்தில்‌ கொண்டுவர 
முடியாது என்றும்‌ எண்ணிஞர்கள்‌. அத்வைதத்தின்‌ 
பெயரால்‌ நெறியான வாழ்ச்கையினின்று மனிதன்‌ பிசகிப்‌ 
போவான்‌ என்றும்‌ எண்ணினார்கள்‌, 

ஆனால்‌ அத்வைத வேதாந்தத்தைப்‌ புகட்டுவதால்‌ நெறி 
வழுவுதல்‌ என்பது நிலவுலகில்‌ வந்துவிடாது; மனத்தளர்‌ 
வுக்கும்‌ அது ஒருகாலும்‌ இடம்‌ கொடுக்காது, அதற்கு நேர்‌ 
மாறாக எல்லா கோய்களுக்கும்‌ அத்வைத வேதாந்தமே 
மருந்து என்று உறுதி கூறலாம்‌, அத்வைத வேதாந்தம்‌ 
என்னும்‌ பெருவாழ்வுக்குரிய பருகும்‌ ஈன்னீர்‌ பெருக்கெடுத்து 
ஓடிக்கொண்டிருக்கிறது, அதைப்‌ புறக்கணித்துவிட்டு 
சாக்கடை நீரை அருந்தவேண்டும்‌ என்று மக்களுக்கு ஏன்‌ 
எடுத்தோத வேண்டும்‌? எல்லா உயிர்களும்‌ தூய்மையே 
வடிவெடுத்தவைகள்‌ என்பது உண்மையானால்‌ உலகனைத்‌ 
துக்கும்‌ அதை இப்பொழுதே ஏன்‌ புகட்டலாகாது? மானுட 
ராகப்‌ பிறந்துள்ள அனைவருக்கும்‌ இடி முழக்கம்‌ போன்று 
இவ்வுண்மையை எடுத்துப்‌ புகட்டவேண்டும்‌. சிலர்‌ சான்‌ 
ரோராகப்‌ பிறந்திருக்கின்றனர்‌. சிலர்‌ பாபிகளாகப்‌ பிறந்‌ 
திருக்கின்றனர்‌, ஆடவர்களாகவும்‌ மகளிர்களாகவும்‌ மாந்தர்‌ 
பிறந்திருக்கின்றனர்‌. அவர்களுள்‌ சிலர்‌ குழந்தைப்‌ பருவத்‌ 
தில்‌ இருக்கின்றனர்‌. ஒருவன்‌ சிம்மாசனத்தில்‌ வீற்றிருக்‌ 
கின்றான்‌. மற்றொருவன்‌ வீதிகளைக்‌ கூட்டிப்‌ பெருக்கிக்‌ 
கொண்டு இருக்கின்றான்‌. இத்தனை பேர்க்கும்‌ தங்களுடைய 
கிஜசொருபத்தை எடுத்து உரைப்பது முற்றிலும்‌ அவசியம்‌. 
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செய்து சாதிக்க முடியாத அரிய காரியமாக இது 
சிலருக்குத்‌ தோன்றலாம்‌, இன்னும்‌ கிலருக்கு இது திகிலை 
உண்டுபண்ணலாம்‌. அவர்கள்‌ மனதில்‌ புதைந்து கிடக்கும்‌ 
குருட்டு நம்பிக்கையே அச்சத்துக்கும்‌ திகிலுக்கும்‌ காரண 
மாகிறது, பொருந்தாத உணவை உண்டு பழகியவனும்‌, 
பட்டினி கிடந்தே பழகியவனும்‌ நல்லுணவை உண்டு செமிக்க 
முடியாது. அதுபோன்று பிள்ளைப்‌ பருவத்திலிருந்து 
பலவீனத்துக்கு ஏதுவான கொள்கைகளையே மாந்தர்‌ 
மேட்டு வந்திருக்கின்றனர்‌. பிசாசில்‌ நம்பிக்கை இல்லை 
என்று சொல்லுகின்றவர்கள்‌ சிலர்‌ உண்டு. அப்படிச்‌ சொல்லு 
கின்ற அதே மாந்தர்‌ இருளில்‌ ஏதோ ஒருவிதமான அச்‌ 
சத்தை உள்ளத்தினுள்‌ உணர்கின்றனர்‌. இதுதான்‌ மூட 
நம்பிக்கை என்பது, இத்தகைய மூட நம்பிக்கைகள்‌ ஈம்‌ 
சமயத்துறையிலும்‌ இருக்கின்றன. நம்மை ஆளுதற்கு நமக்‌ 
குப்‌ புறம்பாக வேறு யாராவது இருந்தாக வேண்டும்‌ என்று 
பலர்‌ கருதுகின்றனர்‌. நம்மை ஆளுதற்கு ஒரு இறைவன்‌ 
இல்லாவிட்டால்‌ நாம்‌ எப்படி உயிர்வாழ முடியும்‌ என்று 
அவர்கள்‌ கேட்கின்றனர்‌. அடிமைகளாகவே இருந்து பழகி 
யீருப்பதனால்‌ ஆளுதற்கு ஒருவர்‌ இருந்தாகவேண்டும்‌ என்னும்‌ 
எண்ணம்‌ வருகிறது. பிறர்‌ யாராவது ஒருவர்‌ அவர்களை 
நாள்தோறும்‌ திரஸ்கரிக்காவிட்டால்‌ அவர்களுக்குக்‌ திருப்தி 
வருவதில்லை. இதுதான்‌ குருட்டு நம்பிக்கை ! ஆயினும்‌ 
அத்தகைய குருட்டு நம்பிக்கையில்‌ மூழ்கிக்‌ கிடக்கும்‌ 
மாந்தர்‌ அனைவர்க்கும்‌ ஒரு காலத்தில்‌ மனபரிபாகம்‌ உண்‌ 
டாகும்‌. மேலான உண்மையை மறைத்து வைத்திருந்த மூட 
நம்பிக்கைகளைக்‌ குறித்து அப்போது அவர்கள்‌ புன்னகை 
பூத்தவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌, உண்மையில்‌ தாங்கள்‌ முக்தி 
சொருபம்‌ என்பதை மகிழ்வுடன்‌ ஓதுவார்கள்‌. முக்தி 
சொரூபமாகவே அவர்கள்‌ மண்ணுலகில்‌ வாழ்ந்திருப்பார்‌ 
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கள்‌. இத்தகைய அத்வைதக்‌ கொள்கை வேதாந்தத்தில்‌ 
வடிவெடுக்கிறது, மாந்தர்‌ உள்ளத்தில்‌ கிலைத்திருக்கத்‌ 
தகுந்தது இந்த ஒரு கொள்கைதான்‌. சாஸ்திரங்களெல்‌ 
லாம்‌ ஒரு காலத்தில்‌ அழிந்துபட்டுப்‌ போகலாம்‌, முடிவான 
இந்த ஓர்‌ உண்மை முதல்‌ முதல்‌ யார்‌ மனதில்‌ உதித்தது 
என்பது முக்கியமானதல்ல, இதுதான்‌ முடிவான உண்மை. 
இது எல்லார்க்கும்‌ பொதுவான உண்மை. மனிதனுக்கு 
மட்டுமல்ல விலங்குகளுக்கும்‌, தேவர்களுக்கும்‌ ஒப்ப முடிந்த 
உண்மை இது. இதை ஏற்க வல்லவர்களெல்லாம்‌ ஏற்றுக 
கொள்ளட்டும்‌. இதை ஏற்கின்றவர்சளுக்கு வாழ்வில்‌ ஒரு 
நாளும்‌ துன்பமில்லை. மூட நம்பிக்கை அவர்கள்‌ மனதினுள்‌ 
பிரவேசிக்காது. பதினாயிரம்‌ தடவை பிறவியெடுத்தும்‌ 
மனிதன்‌ இவ்வுண்மையையே உயீர்களுக்குப்‌ போதித்துக்‌ 
கொண்டு வரவேண்டும்‌. வெறும்‌ இருபது பேர்‌ இவ்வுண்‌ 
மையை உணர்வார்களானால்‌ அதன்‌ பொருட்டுப்‌ பதினாயிரம்‌ 
தடவை பிறந்தது வீண்‌ போகவில்லை எனலாம்‌. இக்‌ 
கொள்கை சன்னியாகிகளுக்கு மட்டும்‌ உரியது; உலக 
பந்தத்தில்‌ வசிக்கின்ற நமக்கு இது உதவாது என்று 
எண்ணுகின்றவர்கள்‌ உண்டு, இந்த எண்ணத்தைத்தான்‌ 
மூட நம்பிக்கை என்று சொல்லவேண்டும்‌. எல்லா உயிர்‌ 
களுக்கும்‌ இதுவே பொதுவான உண்மை, முக்திநிலை 
ஆத்மாவின்‌ நிஜ சொரூபம்‌. 


துவைத மார்க்கத்துக்குரிய கொள்கைகள்‌ நெடுங்கால 
மாக இவ்வுலகின்கண்‌ போதிக்கப்‌ பெற்றிருக்கின்றன. அத்‌ 
தகைய போதனையின்‌ விளைவு மனிதனைப்‌ பயங்கொள்ளி 
ஆக்கியதாம்‌. அவனைப்‌ பயமுறுத்தி அடிமை நிலையில்‌ 
துவைத மதங்கள்‌ வைத்திருக்கின்றன. இனி, புதியதொரு 
முறையை நாம்‌ ஏன்‌ கையாளலாகாது? அச்சத்தை அகற்று 
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வது அத்வைதம்‌. பாமரர்க்கு அது எளிதில்‌ விளங்காது. 
அதை அறிந்துகொள்ளுதற்கு அவர்கள்‌ நெடுங்காலம்‌ எடுத்‌ 
துக்கொள்வார்கள்‌. அதை முன்னிட்டு அப்போதனையை 
நிறுத்தலாகாது. இப்பொழுதே அதைத்‌ துவக்குவது 
நலம்‌. அத்வைதத்தை அறிந்துகொள்கின்ற மானுடன்‌ ஒவ 
வொருவனும்‌ தனது வாழ்காளில்‌ இன்னும்‌ பத்து இருபது 
பேர்க்கு அக்‌ கோட்பாட்டை எடுத்து விளக்குவானாகில்‌ 
அவன்‌ தனது ஆயுளில்‌ அரும்பெரும்‌ பணி ஆற்றியவனாவான்‌. 


அத்வைத வேதாந்தத்துக்குப்‌ பிரதிகூலமாகப்‌ புகட்‌ 
டப்படும்‌ கருத்து ஒன்று இருக்கிறது. அதை அனுஷ்டிப்பது 
மிகக்‌ கடினமானது என்பதுதான்‌ அதற்கு விரோதமான 
கருத்து, “நான்‌ சுத்த ஆத்மா, நான்‌ ஆனந்தசொருமி' 
என்றெல்லாம்‌ பேச்சளவில்‌ பகர்வது மிக நன்று. அன்றாட 
வாழ்க்கையில்‌ அதை நிரூபித்துக்காட்ட இயலாது என்று 
அதற்குப்‌ பலர்‌ தடை சொல்லுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ அப்படிச்‌ 
சொல்லுவதில்‌ உண்மை இருக்கிறது. லக்ஷியம்‌ மிகமிகக்‌ 
கடினமானதே, பிறந்துள்ள குழந்தை ஒவ்வொன்றும்‌ 
மேலே வானத்தை நோக்கிப்‌ பார்க்கிறது, வானம்‌ என்பது 
நமக்கு எட்டாத பரந்த பெருவெளியாம்‌, அது நமக்கு எட்‌ 
டாததாம்‌. அது நமக்கு எட்டாதது என்றாலும்‌ வெட்ட 
வெளியை நாம்‌ பார்க்காது விட்டுவிடலாமா? அது எல்லை 
யற்றது என்று எண்ணுவதன்‌ மூலம்‌ நமது அறிவை நரம்‌ 
விரிவடையச்‌ செய்கிறோம்‌. அத்வைதக்‌ கோட்பாடுகளைச்‌ 
சிந்திச்குமளவு நாம்‌ மேன்மையுறுகிறோம்‌. அதற்கு மாறாக 
குருட்டு நம்பிக்கைகளில்‌ மூழ்கிக்‌ கிடப்பதால்‌ நாம்‌ சிறுமை 
யுறுகிறோம்‌. அருந்துதற்கு அமிர்தம்‌ அகப்படவில்லையென்‌ 
ரூல்‌ விஷத்தைப்‌ பானம்‌ பண்ண முந்தலாமா? அதனால்‌ 
நமக்கு நன்மை ஏதேனும்‌ வந்தமையுமா? உண்மையை 
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உடனே சுவானுபூதியில்கொண்டுவர நமக்கு இயலுவதில்லை, 
ஆகையால்‌ அகஞான இருளுக்குள்‌ இருந்துகொண்டு பல 
வீனத்துக்கும்‌ குருட்டு ஈம்பிக்கைக்கும்‌ இடம்‌ கொடுப்பது 
பொருந்துமா? 

துவைத மதங்கள்‌ முற்றிலும்‌ மோசமானவைகள்‌ என்‌ 
னும்‌ முடிவுக்கு நாம்‌ வரலாகாது, மிகச்சிறந்த கோட்பாடு 
கள்‌ பல அவைகளில்‌ புதைந்து கிடக்கின்றன, ஆனால்‌ மனி 
தனுக்குப்‌ பலவீனத்தைப்‌ புகட்டுகின்ற பகுதிகளைத்தான்‌ 
நாம்‌ அறவே புறக்கணித்தாக வேண்டும்‌, ஆடவர்‌, மகளிர்‌, 
சிறுவர்‌ ஆகிய எல்லாரிடத்திலும்‌ நாம்‌ கேட்கவேண்டிய 
கேள்வி ஒன்று இருக்கிறது. அவர்கள்‌ அனைவரும்‌ உடல்‌ 
பயிற்சி, மனோ முயற்சி, ஆத்ம சாதனம்‌ ஆகியவைகளைச்‌ 
செய்து வருகிறார்கள்‌. பெறுகின்ற பயிற்சி எதுவாயினும்‌ 
ஆகுக, அவர்கள்‌ உறுதி பெறுகின்றார்களா?2 பயிற்சியின்‌ 
பயனாக மேலும்‌ மேலும்‌ அவர்களுக்கு வலிமை வந்தமைகின்‌ 
றதா? உண்மை ஒன்றே மனிதனுக்கு உறுதியைத்‌ தருகிறது. 
உண்மை ஒன்றே மனிதனுக்கு உயிரைத்‌ தருகின்றது. உண்‌ 
மையை அணுகுமளவு மனிதன்‌ உறுதி பெறுகின்றான்‌. பின்பு 
உறுதி படைத்தவனே உண்மையை அறிய வல்லன 
கின்றான்‌. 

வண எள்ள கன: 

இந்த ஆத்மன்‌ பலஹீனனால்‌ அடையப்படுவதன்று. இதற்கு 
மாறுக மனத்தளர்வை உண்டுபண்ணும்‌ கோட்பாடு மனித 
னைக்‌ குருட்டு நம்பிக்கையில்‌ ஆழ்த்துகிறது. அக்ஞான 
இருளில்‌ தடுமாறித்‌ திரியும்படி அவனை அது தூண்டுகிறது. 
இயற்கையில்‌ நடைபெருத சில நிகழ்ச்சிகளை நிறைவேற்ற 
வேண்டுமென்று மனிதனுக்குத்‌ தவறுதலான ஆசைகளைத்‌ 
துவைத மதம்‌ ஊட்டுகிறது. வாழ்க்கைக்கு உதவாத சில 
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அதிசயங்களையும்‌ குருட்டு நம்பிக்கைகளையும்‌ துவைதமதம்‌ 
போதிக்கிறது. அத்தகைய போதனையை நாம்‌ அங்கீகரிக்க 
லாகாது. அதன்‌ விளைவு ஆபத்து நிறைந்தது. மனிதனை 
ஆண்மை படைதீதவனாக அது ஆக்கமாட்டாது.ஈலம்‌ ஒன்றும்‌ 
அத்தகைய கோட்பாடுகளிலிருந்து வாராது, மனத்‌ தளர்ச்‌ 
சியை அத்தகைய கோட்பாடுகள்‌ உண்டு பண்ணுகின்றன. 
அதனால்‌ பலவீனம்‌ ஆகிறது, பலவீனமடைந்த மனது உண்‌ 
மையை ஏற்றுக்கொள்ளத்‌ தகுதியற்றதாகிறது, பிறகு அவ்‌ 
வுண்மைக்கு ஒப்ப வாழ்ந்தீருப்பது அதைவிடக்‌ கடினமானது 
ஆகிறது, கேடுகள்‌ அனைத்தையும்‌ அகற்றுதற்கு உபாயம்‌ 
ஒன்றே உளது. பலம்‌ படைத்திருப்பவனுக்கு கோய்‌ ஒன்றும்‌ 
கிடையாது. ஏழையைப்‌ பணக்காரன்‌ அடக்கியாள முயலு 
கின்றான்‌. அக்கொடுமையினின்‌ று தன்னை விடுவித்துக்கொள்‌ 
வதற்கு ஏழை ஒருவனுக்குப்‌ பலம்‌ ஒன்றே பயன்படுகிறது. 
கற்றவர்கள்‌ என்று தங்களைக்‌ கருதிக்‌ கொள்பவர்கள்‌ மற்ற 
வர்களை அக்ஞான இருளிலேயே அமிழ்த்தி வைக்க முயலு 
கின்றனர்‌. அத்தகைய கீழ்மையினின்று தங்களை விடுவித்‌ 
துக்கொள்வதற்குப்‌ பாமரர்க்கு பலம்‌ ஒன்றே உற்றதுணை 
ஆகிறது, பாமரர்களைப்‌ பாபிகள்‌ என்று சொல்லி ஒரு 
கூட்டத்தார்‌ மதத்தின்‌ பெயரால்‌ அவர்களை அடிமைப்படுத்து 
கின்றனர்‌, அத்தகைய அடிமைத்தனத்தினின்று தங்களை 
விடுவித்துக்கொள்வதற்கு பலம்‌ ஒன்றே துணை ஆகின்றது. 
ஆத்மபலம்‌, அறிவுபலம்‌, உடல்பலம்‌ ஆகிய எல்லாவிதமான 
பலத்தையும்‌ மனிதனுக்கு வழங்கவல்லது ஒன்றேயாம்‌. அத்‌ 
வைதக்‌ கொள்கையினின்றே மனிதன்‌ சரியான சஏன்மார்க்கி 
ஆகின்றான்‌. பொறுப்பு அனைத்தையும்‌ ஒரு மனிதனிடம்‌ 
கொடுத்துவைத்தால்‌ அவன்‌ முழுமனதோடு உழைக்கின்றான்‌; 
மிக நல்லதை உண்டுபண்ண முயலுகின்றான்‌; மிக மேலான 
தைப்‌ பெற்றுக வேண்டுமென்று உறுதி கொள்கின்றான்‌. 
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ஒவ்வொரு மனிதனிடமும்‌ அவனுக்குரிய பொறுப்பை ஒப்‌ 
படைக்குமிடதீது இவ்வண்மையைக்‌ கண்கூடாகக்‌ காண 
லாம்‌, குழந்தை ஒன்றை ஒருவன்‌ கையில்‌ ஒப்படைத்திருக்‌ 
கிறோம்‌ என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌. அப்பொழுது நிகழ்‌ 
வதுயாது? பொறுப்பைப்‌ பற்றிய உணர்வு உடனே வரு 
கிறது, வாழ்க்கைமுறை அப்பொழுது அறவே மாறியமை 
கிறது. அந்த மனிதன்‌ எத்தகைய பாங்குடையவனாக 
வேண்டுமானாலும்‌ இருந்துகொள்ளட்டும்‌. குழந்தை அவன்‌ 
கைவசத்தில்‌ இருக்கும்‌ வரையில்‌ அக்‌ குழந்தையின்‌ 
பொருட்டு அவன்‌ தனது சுயகலத்தைத்‌ துறக்கின்றான்‌. 
பொறுப்பினின்று பிறக்கும்‌ பயன்‌ அதுவேயாம்‌. கொலை 
பாதகன்‌ ஒருவனிடம்‌ உயர்ந்த பொறுப்பு ஒன்றைக்‌ 
கொடுத்துவைத்தால்‌ அவனுடைய வாழ்க்கைமுறை அடி 
யோடு மாறியமைகிறது. அத்வைத வேதாந்தம்‌ புகட்டு 
கின்ற கோட்பாடு இதுவேயாம்‌, பொறுப்பு அனைத்தையும்‌ 
நமது தோளின்மீது அது எடுத்து வைக்கின்றது. நரம்‌ 
அடைகின்ற பெருமைக்கோ அல்லது கிறுமைக்கோ நாமே 
பொறுப்பாளி என்கிறது அத்வைத வேதாந்தம்‌. நரம்‌ அடை 
கின்ற பெருமையும்‌ சிறுமையும்‌ நம்மைப்‌ பொறுத்ததே என்‌ 
ரூல்‌ பின்பு கம்மை மேலோராக்கவே நரம்‌ முயலுகின்றோம்‌. 
அதன்‌ பொருட்டு நம்முடைய பூரண ஆற்றலையும்‌ கையாள 
நாம்‌ முன்வருகிறோம்‌, பிறர்மீது குறை கூறுவதை நாம்‌ 
நிறுத்தி விடுகிறோம்‌, நம்மைக்‌ கெடுப்பதற்குப்‌ பொல்லாத 
பிசாச காத்துக்கொண்டிருக்கிறது என்று சில துவைதமதங 
கள்‌ புகட்டுகின்றன. அது முற்றிலும்‌ பொய்‌. நம்முடைய 
வினைப்பயன்களை எல்லாம்‌ நம்மிட மிருந்து ஏற்றுக்கொள்ளு 
தற்கு கருணாகரக்கடவுள்‌ ஒன்று காத்துக்கொண்டிருக்கிறது 
என்‌ று சில துவைத மதங்கள்‌ புகட்டுகின்றன. அத்தகைய 
கொள்கைக்கும்‌ ஆதாரம்‌ இல்லை, ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ 
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அடைந்துள்ள சிறப்புக்கும்‌ சீர்கேட்டுக்கும்‌ தானே பொறுப்‌ 
பாளி என்கிறது அத்வைத வேதாந்தம்‌, தன்னை மேலோன்‌ 
ஆக்குவது தன்‌ கைவசத்தில்‌ இருக்கிறது, தன்னைக்‌ கீழ்மை 
யில்‌ ஆழ்த்துவது அக்ஞானத்தால்‌ தனக்குத்தானே செய்து 
கொள்ளும்‌ தீவினையேயாம்‌. ஒவ்வொரு மனிதனுக்கும்‌ தன்‌ 
வாழ்வு தன்‌ கைவசத்தில்‌ இருக்கிறது. தனக்குத்தானே 
நலம்‌ செய்துகொள்கிறான்‌. தனக்குத்தானே கேடு செய்து 
கொள்கிறான்‌. பரிசுத்த நிலை தனக்குச்‌ சொந்தம்‌ என்பதை 
மனிதன்‌ முதலில்‌ உணரவேண்டும்‌. பேரானந்தம்‌ தனக்குச்‌ 
சொந்தம்‌ என்பதை அவன்‌ அறிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. 
தான்‌ வருவித்துக்‌ கொண்டாலன்றி துன்பம்‌ தன்னை வந்து 
சாராது. இதற்கு எதிரிடையாக உள்ள கொள்கைகளை 
யெல்லாம்‌ நாம்‌ அறவே அகற்றியாகவேண்டும்‌. 


எருர எரர்‌ எனின்‌ எ கு எள்‌ எளிஎ்‌ எ எள: | 
எக்‌ எள்‌ ௭ வின்‌ எள்ள னை: ளின்‌ நளின ॥ 
ந புண்யம்‌ ந பாபம்‌ ந ஸெளக்யம்‌ ந துக்கம்‌ 
ந மந்த்ரோ ந தீர்த்தம்‌ ந வேதா ந யக்ஞா: 
அஹம்‌ போஜனம்‌ நைவ போஜ்யம்‌ ந போக்தா 
சிதானந்தரூப: சிவோஹம்‌ சிவோஹம்‌ 


எனக்குப்‌ புண்ணியம்‌ இல்லை, பாபம்‌ இல்லை. இன்ப 
மும்‌ துன்பமும்‌ என்னை வந்து சாரா, நான்‌ மந்திரம்‌ ஓத 
வேண்டிய அவசியமில்லை. தீர்த்த யாத்திரை போக வேண்டி 
யதும்‌ தேவையில்லை, புறத்தில்‌ எந்த தேவதையையும்‌ 
வழுத்த வேண்டிய அவசியமில்லை. யாகங்கள்‌ புரிவதிலும்‌ 
பொருள்‌ இல்லை. உணவு, உணவை உண்போன்‌, உண்டு 
ரசித்தல்‌ என்கின்ற விகாரங்கள்‌ என்னை வந்து சாரா. 
சிதானந்த ரூபம்‌ சிவோஹம்‌, சிவோஹம்‌.” 
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a Ted என எ ளை fiat Ta எள a we | 
௭ orga fel aia இனை: இடக்‌ இன்றை ॥ 
ந ம்ருத்யுர்ஈ சங்கா ந மே ஜாதிபேத: 
பிதா நைவ மே நைவ மாதா ௩ ஜன்ம 
௩ பந்துர்ந மித்ரம்‌ குருர்நைவ சிஷ்யஸ்‌ 
சிதானந்தரூப: சிவோஹம்‌ சிவோஹம்‌ 


“ஆத்ம சொருபமாகிய எனக்கு மரணமில்லை; அச்ச 
மில்லை, ஜாதிபேதம்‌ என்பது எனக்குக்‌ கிடையாது, 
பிதாவோ, மாதாவோ ஆத்ம சொருபியாகிய எனக்கு 
இல்லை, நான்‌ எப்பொழுதாவது பிறப்பெடுத்தவனும்‌ அல்‌ 
லன்‌, எனக்கு உற்றார்‌ உறவினர்‌ இல்லை. குரு சிஷ்யன்‌ 
என்கின்ற வேற்றுமையும்‌ ஆத்ம சொரூபத்தில்‌ இல்லை, 
சிதானந்த ரூபம்‌ சிவோஹம்‌ சிவோஹம்‌,”” 


இத்தகைய பிரார்த்தனையைத்தான்‌ மனிதன்‌ ஓயாது 
மனனம்‌ பண்ணிக்கொண்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று அத்வைத 
வேதாந்தம்‌ புகட்டுகிறது, குறியை அடைவதற்கு இதுவே 
உற்ற உபாயம்‌ ஆகிறது, இத்தகைய எண்ணத்தை அல்லும்‌ 
பகலும்‌ நமக்கு நாமே ஊட்டிக்கொள்ள வேண்டும்‌. இத்‌ 
தகைய எண்ணத்தையே மற்றவர்களுக்கும்‌ எடுத்துப்புகட்ட 
வேண்டும்‌, காம்‌ சிதானந்த சொரூபம்‌ என்பதுவே உண்மை. 
இந்த எண்ணத்தில்‌ நாம்‌ ஊறியிருக்குமளவு நமக்கு பலம்‌ 
வருகிறது. ஆரம்பதசையில்‌ ஈம்மில்‌ சிலர்‌ இந்த லக்ஷியத்தை 
விட்டுப்‌ பல தடவை வழுவிப்போகலாம்‌. ஆனால்‌ இதில்‌ 
முயற்சி எடுத்துக்கொள்கின்ற அளவு மேலும்‌ மேலும்‌ வலிவு 
உண்டாகிறது. இந்த உயர்ந்த எண்ணம்‌ நமது உள்ளத்தில்‌ 
ஆழ்ந்து உறைதல்‌ வேண்டும்‌, நமது ரத்தக்‌ குழாய்கள்‌ வழி 
யாகவும்‌ இந்த ஒரே எண்ணம்தான்‌ பாய்ந்துகொண்டிருக்‌ 
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கும்‌. உடலிலும்‌ உள்ளத்திலும்‌ நாம்‌ சிதானந்த ரூபம்‌ 
என்கின்ற ஒரே எண்ணம்‌ உருவெடுக்கிறது. மனத்தகத்து 
இருந்த மயக்கம்‌ தானே மறைந்து போகிறது, வெளிச்சம்‌ 
வரவர இருள்‌ : இருக்கும்‌ இடம்‌ தெரியாது போய்‌ மறை 
கிறது. அதே பாங்கில்‌ ஞான ஒளி உருவெடுக்கின்றவளவு 
அக்ஞானச்‌ சுமைகள்‌ மறைந்துபட்டுப்போய்‌ அழிகின்றன, 
ஆத்ம சொரூபத்தின்‌ சுயப்பிரகாசம்‌ ஒன்றே எஞ்சியிருக்‌ 
கும்‌. இதைத்தான்‌ ஆத்மாவின்‌ முக்திநிலை என்கிறோம்‌, 


1 2. இயற்கை 


இருநிலனாய்த்‌ தீயாகி நீரு மாகி 
இயமான னாயெறியுங்‌ காற்று மாகி, 
அருநிலைய திங்களாய்‌ ஞாயி றாகி 
ஆகாச மாயட்ட மூர்த்தி யாகிப்‌, 
பெருநலமுங்‌ குற்றமும்‌ பெண்ணும்‌ ஆணும்‌ 
பிறருருவுந்‌ தம்முருவுந்‌ தாமே யாகி, 
நெருநலையாய்‌ இன்றாகி நாளை யாகி 
நிமிர்புன்‌ சடையடிகள்‌ நின்ற வாறே. 
_ திருநாவுக்கரசர்‌ 
நம்மைச்‌ சற்றிலும்‌ நாலாபக்கமும்‌ தென்படுகின்ற புஷ்‌ 
பங்கள்‌ அழகு வாய்ந்தவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. காலையில்‌ 
உதிக்கும்‌ பாலசூரியனிடம்‌ செளந்தர்யம்‌ தென்படுகிறது. 
விதவிதமான நிறங்களை இயற்கை வெளிப்படுத்துகிறது. 
இந்த நிறங்களிலெல்லாம்‌ அழகு பொலிகிறது, அகிலாண்டத்‌ 
திலும்‌ அழகு தென்படுகிறது. இம்மண்ணுலகில்‌ தோன்றிய 
நாள்முதல்‌ மனிதனும்‌ இவ்‌ அழகைக்‌ கண்டு ரசித்து 
வந்திருக்கிறான்‌. வான்‌ அளாவும்‌ மலைகள்‌ பார்ப்பதற்கு 
அற்புதமானவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. கடலை நோக்கிப்‌ 
புரண்டோடும்‌ ஆழமும்‌ அகலமும்‌ வாய்க்கப்பெற்ற பெருநதி 
களிலும்‌ ப ரழகு பொலிகிறது. வரையறைகளில்லாது 
எங்கும்‌ விரிந்துகிடக்கும்‌ பாலைவனங்களிலும்‌ ஒருவித அழகு 
தென்படுகிறது, மஹா சமுத்திரங்கள்‌ சுந்தரமானவைகள்‌. 
நக்ஷத்திரங்கள்‌ நிறைந்த வானவெளியும்‌ பேரழகு படைத்‌ 
திருக்கிறது. இயற்கையில்‌ எங்குத்‌ திரும்பி எதைப்‌ பார்த்‌ 
தாலும்‌ அது சுந்தர சொருபம்‌, காம்பீரியமும்‌, மனதைக்‌ 
கவரும்‌ தன்மையும்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழுதிலும்‌ உண்டு. இவை 
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யாவையும்‌ தொகுத்து நாம்‌ இயற்கை என்றும்‌, ஜகத்‌ என்‌ 
றும்‌ அழைக்கின்றோம்‌. மனிதனுடைய மனதைக்‌ கவர்ந்‌ 
கிழுக்கும்‌ பாங்குடையதாக பிரபஞ்சம்‌ முழுதும்‌ சர்வ கால 
மும்‌ இருந்துவந்திருக்கிறது. மனிதனுடைய எண்ணத்துக்கு 
ஊக்கம்‌ ஊட்டும்‌ தன்மை இந்த ஜகத்துக்கு உண்டு, எண்‌ 
ணங்கள்‌ பலவற்றை எண்ணிய மனிதன்‌ கேள்வி ஒன்றையும்‌ 
கேட்கலானான்‌. “ இயற்கை என்னும்‌ பெயர்‌ படைத்து 
எங்கும்‌ நிறைந்துள்ள இது யாது? எங்கிருந்து இது வந்‌ 
துள்ளது?”' இது மிகமிகப்‌ பழைய கேள்வி. மனிதனால்‌ 
தொகுத்து வைக்கப்பட்ட நூல்களில்‌ மிகப்‌ பழையவைகள்‌ 
வேதங்கள்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகின்றன. அந்த வேதங்‌ 
களுள்‌ இதே கேள்வியைக்‌ காண்கின்றோம்‌. “இப்பிரபஞ்சம்‌ 
எதனிடத்திருந்து உண்டாயிற்று? ஏதேனும்‌ உண்டு 
என்றோ இல்லை என்றோ சொல்லமுடியாத பாங்கில்‌ கார்‌ 
இருளினுள்‌ கார்‌ இருள்‌ மூடிக்கிடந்த பிரளய நிலையொன்று 
ஒரு காலத்தில்‌ இருந்தது, அத்தகைய அந்தகார நிலையி 
னின்று இத்‌ தோற்றத்தையெல்லாம்‌ தோற்றுவித்தவர்‌ யார்‌? 
பிரபஞ்சத்தை உரு ஆக்கியவர்‌ எவர்‌? அண்டங்களை அவர்‌ 
எப்படி உரு ஆக்கினார்‌? இந்த ரகசியத்தை யாரே அறிய 
வல்லவர்‌?” அன்று கிளம்பிய இக்‌ கேள்வி அன்றே நின்று 
ஒழியவில்லை. இன்றைக்கும்‌ என்னென்னவோ பாங்கில்‌ இக்‌ 
கேள்வி உரு எடுத்து வந்துகொண்டிருக்கிறது, இக்கேள்‌ 
விக்கு விடை கண்டுபிடிக்க கோடிக்கணக்கான முயற்சிகளை 
மனிதன்‌ எடுத்துக்கொண்டான்‌. இன்னும்‌ கோடிக்கணக்‌ 
கான முறைகளில்‌ இக்‌ கேள்வி பிறந்துகொண்டேயிருக்கும்‌. 
விடைகளும்‌ பல வந்துகொண்டே இருக்கும்‌. இதுவரையில்‌ 
வந்துள்ள விடைகளெல்லாம்‌ உண்மையானவைகள்‌ அல்ல 
வென்று நாம்‌ முடிவுகட்டலாகாது. ஒவ்வொரு தடவையிலும்‌ 
நாம்‌ பெற்ற விடையில்‌ ஏகதேசம்‌ உண்மை புதைந்து கிடந்‌ 
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தது. நாள்‌ ஏற ஏற இப்பிரபஞ்சத்தைப்பற்றிய உண்மை 
மேலும்‌ மேலும்‌ தெளிவு பெற்று விளங்கும்‌, பண்டைக்‌ 
காலத்துப்‌ பிரம்ம ஞானிகள்‌ இக்கேள்விக்கு விடைகொடுத்‌ 
திருக்கின்றனர்‌. இன்றைக்கு உலகில்‌ வாழ்ந்துவரும்‌ 
பெளதிக விக்ஞானிகளும்‌ இக்கேள்விக்கு விடைகொடுத்‌ 
திருக்கின்றனர்‌, இவர்கள்‌ எல்லாரிடத்திருந்தும்‌ நாம்‌ பெற்‌ 
ள்ள விடைகளைத்‌ தொகுத்து ஆராய முயலுவோம்‌. 


முன்னாளில்‌ கிளம்பிய கேள்விகளிலேயே நாம்‌ பெற 
வேண்டிய விடைகள்‌ பல புதைந்துகிடந்தன. அன்று அவர்‌ 
கள்‌ கொடுத்த விடை உண்மையென்று இன்றைக்கு அங்கீ 
கரிக்கப்படுகிறது. “ ஏதேனும்‌ உண்டு என்றோ இல்லை 
என்றோ சொல்லமுடியாத பிரளய காலம்‌ ஒன்று இருந்தது” 
என்னும்‌ கோட்பாடு இன்றைக்கும்‌ அங்கீகரிக்கப்படுகிறது. 
அதாவது இப்பொழுது நமக்குத்‌ தென்படும்‌ இப்பிரபஞ்சம்‌ 
முன்பொரு காலத்தில்‌ இல்லை. நாம்‌ வசித்து வரும்‌ இந்த 
மண்ணுலகம்‌ பண்டொரு காலத்தில்‌ இருக்கவில்லை, சமுத்‌ 
திரங்களும்‌ மஹாசமுத்திரங்களும்‌ நிறைந்த அவ்வுலகம்‌, ஈதி 
களையும்‌ பர்வதங்களையும்‌ படைத்துள்ள இந்நிலவுலகம்‌, 
பட்டணங்களையும்‌ கிராமங்களையும்‌ உடைத்திருக்கும்‌ இப்‌ 
பூமி, மானுடர்களையும்‌ விலங்குகளையும்‌ பறவைகளையும்‌ செடி 
கொடிகளையும்‌ உடைத்திருக்கும்‌ இந்நிலவுலகம்‌, மற்ற கிர 
கங்களாலும்‌ சூரியனாலும்‌ நட்சத்திரங்களாலும்‌ சூழப்பெற்‌ 
துள்ள இவ்வையகம்‌, எண்ணிக்கையில்‌ அடங்காத சிருஷ்டி 
வகைகளை உடைத்திருக்கும்‌ இவ்வையகம்‌ பண்டொரு காலத்‌ 
தில்‌ இருந்தது கிடையாது என்பது முன்னனைய முடிபு. இக்‌ 
காலத்தவர்களாகிய நாம்‌ அக்‌ கூற்று உண்மையென்று 
உறுதி கட்டத்‌ துணிவோமா? இத்தகைய முடிவுக்கு முன்‌ 
சைய மனிதன்‌ எப்படி வந்தான்‌ என்பதைப்‌ படிப்படியாக 
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நரம்‌ ஆராய்ச்சி செய்து பார்ப்போம்‌, எங்குத்‌ திரும்பிப்‌ 
பார்த்தாலும்‌ மனிதனுக்குப்‌ புலப்படும்‌ காட்சி யாது? சிறிய 
செடி ஒன்றை எடுத்துக்கொள்வோம்‌, பூமிக்குள்‌ மனிதன்‌ 
விதை ஒன்றை விதைக்கிறான்‌. சில காட்களுக்குப்‌ பிறகு 
முனை ஒன்று பூமியைப்‌ பொத்துக்கொண்டு வெளியே தலை 
நீட்டுகிறது. சிறிது சிறிதாக அது வளருகிறது. ஓயாது 
வளரும்‌ அச்செடி நாளடைவில்‌ ஒரு பெரிய மரமாகிறது. 
பிறகு அது குன்ற ஆரம்பிக்கிறது. பட்டுப்போவதற்கு 
முன்பே அது புதிய விதையை உண்டுபண்ணுகிறது. பிறகு 
தான்‌ இருக்குமிடம்‌ தெரியாது அது மறைந்துபோகிறது. 
தனது பிரவிருத்திச்‌ சக்கரத்தை அது பூர்த்தி பண்ணு 
கிறது. விதையினின்று வந்து மரமாகித்‌ திரும்பவும்‌ விதை 
நிலைக்கு அது போய்ச்சேர்கிறது. இனி, பறவை ஒன்றின்‌ 
பாங்கைப்‌ பார்ப்போம்‌. முட்டையினின்று அது தோன்றி 
வருகிறது. தான்‌ பெற்ற வாழ்வை அது பூர்த்தி பண்ணு 
கிறது. வேறு முட்டைகளை இட்டபின்பு அது மடிகிறது. 
இனிவரும்‌ பறவைகளுக்கு அம்முட்டைகள்‌ வித்துக்கள்‌ 
ஆகின்றன, விலங்குகளைப்பற்றிய உண்மையும்‌ இதுவே. 
மனிதனைப்பற்றிய உண்மையும்‌ இதுவே. இயற்கையிலுள்ள 
யாவும்‌ ஒரு பிந்து நிலையினின்று வாழ்க்கையைத்‌ துவக்கு 
கின்றன, பிந்து நிலையில்‌ அவைகள்‌ மிக சூக்ஷ்மமானவைக 
சாகவும்‌ வாழ்க்கையின்‌ ஆரம்ப தசையில்‌ இருப்பவைகளா 
கவும்‌ தென்படுகின்றன. படிப்படியாக அவைகளுக்கு ஸ்தூல 
உருவம்‌ வருகிறது. ஸ்தூலவடிவத்தில்‌ உச்சத்துக்கு 
வந்தான பிறகு திரும்பவும்‌ சூக்ஷ்மநிலைக்கு அவைகள்‌ திரும்பு 
கின்றன. பிறகு காரண நிலையில்‌ அவைகள்‌ ஒடுங்குகின்‌ றன. 
ஜடப்பொருள்கள்‌ என்று சொல்லப்படுபவைகளிடத்தும்‌ 
இதே கோட்பாட்டைக்‌ காண்கிறோம்‌. மழைத்துளி ஒன்று 
வீழ்கிறது. அதன்மீது அழகிய சூரிய கிரணம்‌ ஒன்று 
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தாண்டவமாடுகிறது, இந்த மழைத்துளி எங்கிருந்து வர்‌ 
தது? கடலினின்று ஆவியாக அது மேலே கிளம்பிற்று. 
வானத்தில்‌ மிக உயர அது சென்றது. ஆங்கு அது மழை 
நீராக மாறியது. துளியாகக்‌ கீழே வீழ்ந்தது. திரும்பவும்‌ 
ஆவியாக அது மேலே போகக்‌ கடமைப்பட்டிருக்கிறது. 
நம்மைச்‌ சூழ்ந்துள்ள இயற்கை முழுதிலும்‌ இதே நிகழ்ச்சி 
நடைபெற்று வருகிறது. மிக உயர்ந்த மலைகள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. பனிக்கட்டிகளும்‌ ஆறுகளும்‌ அம்மலைகளைச்‌ சிறிது 
சிறிதாகத்‌ தேய்க்கின்றன. ஓய்வில்லாது அம்மலைகளை அலை 
கள்‌ பொடியாக்குகின்றன. சிறுசிறு மணல்‌ மணிகளாக 
மாற்றி அவைகளைக்‌ கடலுக்கு நதிகள்‌ தூக்கிச்‌ செல்லுகின்‌ 
றன. படலம்‌ படலமாக கடலுக்குள்‌ மணல்‌ சென்று அடங்கு 
கிறது. நரளடைவில்‌ ஆங்கு அது கற்பாறை ஆகின்றது. 
எட்டிய எதிர்காலத்தில்‌ மற்றுமொரு மலையாக அது மேலே 
முளைத்து வரும்‌. அப்படிப்‌ புதிதாக வந்த மலை திரும்பவும்‌ 
துகள்‌ துகளாக மாற்றப்படும்‌, இச்செயல்‌ ஓயாது நிகழ்ந்து 
கொண்டிருக்கிறது, மணல்‌ மலை ஆகிறது; மலை திரும்பவும்‌ 
மணல்‌ ஆகிறது. 


இயற்கையை ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ ஓர்‌ உண்மை 
வெளியாகிறது, அதன்‌ அமைப்பு யாண்டும்‌ ஒரே பாங்கில்‌ 
ஏ ற்பட்டிருக்கிறது. இயற்கையை மனிதன்‌ எப்படி ஆழ்ந்து 
ஆராய்ந்து பார்த்தாலும்‌ இந்த ஒரேவித அமைப்பை அவன்‌ 
காண்பான்‌. இதற்கு முரண்பாட்டை எங்குத்‌ தேடிப்‌ பார்த்‌ 
தாலும்‌ அவனால்‌ காண முடியாது. ஒரு கிறிய மணல்‌ மணி 
யின்‌ அமைப்பில்‌ என்ன திட்டம்‌ கையாளப்பட்டிருக்கிறதோ 
அதே திட்டம்‌ பெரிய பெரிய சூரியர்களையும்‌ நக்ஷத்திரங்களை 
யும்‌ அமைப்பதிலும்‌ கையாளப்பட்டிருக்கிறது. அண்டம்‌ 
முழுதிலுமே அந்த ஒரே திட்டந்தான்‌ நடைமுறையில்‌ 
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இருந்துவருகிறது. ஒரு அணுவின்‌ இயக்கத்தில்‌ என்ன 
திட்டம்‌ அமையப்பெற்றிருக்கிநதோ அதே திட்டம்‌ அண்டம்‌ 
முழுதிலும்‌ அமையப்பெற்றிருக்கிறது. இயற்கையின்‌ நியதி 
அல்லது இயற்கையின்‌ நடைமுறை என்பது அணுமுதல்‌ 
அண்டம்‌ வரையில்‌ அனைத்துக்கும்‌ ஒன்றாகவே இருக்கிறது. 
இதை அறிந்தான பிறகு நாம்‌ மற்றோர்‌ உண்மையை 
அறிந்துகொள்ள முடியும்‌. வேதங்களில்‌ கோட்பாடு ஒன்று 
பகரப்பெற்றிருக்கின்றது. அதாவது: “ஒரு கைப்பிடி 
மண்ணின்‌ அமைப்பை நீ அறிந்துகொள்வாயாகில்‌ அண்டம்‌ 
அனைத்திலுமுள்ள அமைப்பை நீ அறிந்துகொண்டவன்‌ 
ஆகின்றாய்‌.”” உயிர்‌ வகைகளுள்‌ ஒரு சிறிய செடியை எடுத்து 
ஆராய்ந்து அதன்‌ அமைப்பை நாம்‌ அறிந்துகொண்டால்‌ 
அண்டம்‌ முழுதிலும்‌ உள்ள உயிர்த்‌ தத்துவத்தை நாம்‌ 
அறிந்துகொண்டவர்‌ ஆகின்றோம்‌. ஒரு சிறு மணலின்‌ 
அமைப்பை நாம்‌ அறிந்துகொண்டால்‌ அண்டம்‌ முழுதினு 
டைய அமைப்பை நாம்‌ அறிந்துகொண்டவர்‌ ஆகின்றோம்‌. 
சிறியது பெரியது ஆகிய அனைத்துக்கும்‌ இயற்கையமைப்பு 
ஒரே பாங்கில்‌ இருக்கிறது. இயற்கைப்‌ பொருள்கள்‌ மாறி 
மாறி அமைந்து வருகின்றன. மாறியமையும்‌ செயலுக்குச்‌ 
சிருஷ்டி என்று பெயர்‌. சிருஷ்டிக்கு முன்பும்‌ சிருஷ்டிக்குப்‌ 
பின்பும்‌ மூலப்பொருள்‌ ஒரே நிலையில்தான்‌ இருந்தது என்‌ 
கின்ற உண்மையும்‌ இவ்வாராய்ச்சியின்‌ மூலம்‌ நமக்குப்‌ புலப்‌ 
படுகிறது. மணலினின்று உண்டான மலை திரும்பவும்‌ மணல்‌ 
நிலைக்குப்‌ போகிறது, ஆவியினின்று உண்டான நதி 
திரும்பவும்‌ ஆவி நிலைக்குப்‌ போகிறது. வித்தினின்று 
உண்டான செடி திரும்பவும்‌ வித்து நிலைக்குப்‌ போகின்‌ 
றது, பிந்து நிலையில்‌ இருந்த மானுட வாழ்வு திரும்பவும்‌ 
ரிந்து நிலைக்குப்‌ போய்ச்சேர்கிறது, பிரளய நிலையில்‌ 
இருந்த கக்ஷத்திரங்களும்‌ ஏனைய கோளங்களும்‌ திரும்பவும்‌ 
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பிரளய நிலைக்கே போய்மறைகின்றன, இதினின்று நாம்‌ 
கற்றுக்கொள்ளும்‌ பாடம்‌ யாது 7 சிருஷ்டி என்னும்‌ செயலில்‌ 
ஸ்தூல நிலைக்கு வந்திருப்பது காரியம்‌, சூக்ஷ்ம நிலையில்‌ 
இருப்பது காரணம்‌. பல்லாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
கபில முனிவர்‌ சாங்கிய தர்சனம்‌ என்பதை இயற்றிக்‌ 
கொடுத்திருக்கின்றார்‌. இயற்கையின்‌ அமைப்பைப்பற்றி அந்த 
சாங்கிய தர்சனம்‌ விளக்குகிறது. அழிவு என்பதற்கு அவர்‌ 
ஒரு விளக்கம்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. காரியப்பட்டிருக்கும்‌ 
பொருள்கள்‌ திரும்பவும்‌ பழைய காரண நிலைக்குப்‌ போகு 
மானால்‌ அதற்கு அழிவு என்று பெயர்‌. இங்ஙனம்‌ சம்ஹாரம்‌ 
அல்லது அழிவுக்கு அவர்‌ லக்ஷணம்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. 
இங்கு மேஜை ஒன்று தென்படுகிறது. அதை நாம்‌ அழித்து 
விடுகிறோம்‌, உண்மையில்‌ திகழ்ந்தது யாது 2 எந்த நுண்‌ 
பொருள்களைக்கொண்டு இந்த மேஜை அமைக்கப்பெற்றதோ 
அந்த நுண்பொருள்களே காரணகிலை ஆகும்‌. அழிவின்‌ மூலம்‌ 
மேஜை என்னும்‌ பொருள்‌ திரும்பவும்‌ காரண நிலைக்குப்‌ 
போயிருக்கிறது. மனிதன்‌ ஒருவன்‌ சாகின்றபொழுது 
அவனுடைய உடல்‌ திரும்பவும்‌ பஞ்ச பூதங்களாகப்‌ பிரிந்து 
போகின்றது. இந்த பூமிக்கு விகாசம்‌ ஏற்படுமானால்‌ எந்தப்‌ 
பூதங்களைக்கொண்டு இது அமைக்கப்பெற்றதோ அந்தப்‌ 
பூதங்களாக இது பிரிவுபட்டுப்‌ போயமைகிறது. இதற்குத்‌ 
தான்‌ அழிவு என்னும்‌ பெயர்‌ வந்துள்ளது. ஒவ்வொன்றும்‌ 
தனது முதல்நிலை அல்லது காரண நிலைக்குத்‌ திரும்பிப்‌ 
போகிறது. ஆதலால்‌ காரணம்‌ வேறு காரியம்‌ வேறு அல்ல. 
காரியமும்‌ காரணமும்‌ ஒன்றே என்பது கோட்பாடு. தோற்‌ 
றத்தில்‌ வேறுபாடு இருக்கிறது, வஸ்துவில்‌ வேறுபாடு 
இல்லை, கண்ணாடி ஒன்று நமக்குப்‌ புலப்படுகிறது. இது 
காரியம்‌. இதற்குக்‌ காரணம்‌ ஒன்று உண்டு. காரியமாகிய 
கண்‌ ணாடியிலேயே அதற்குக்‌ காரணமும்‌ அடங்கியீருக்கிறது. 
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இயற்கையிலுள்ள கில வஸ்துக்கள்‌, அவைகளை உருமாற்றி 
யமைத்த வேலைக்காரனுடைய வேலைப்பாடு, அதற்காக 
அவன்‌ எடுத்துக்கொண்ட பிரயத்தனம்‌ ஆகிய இவையாவும்‌ 
சேர்ந்து காரணங்கள்‌ ஆகின்றன. கண்ணாடி என்னும்‌ 
காரியம்‌ அக்காரணங்களிலிருந்து உரு எடுத்திருக்கிறது. 
இதைத்‌ திரும்பவும்‌ துகள்துகளாக உடைப்போமானால்‌ 
பொருள்‌ தன்னுடைய மூல நிலைக்குத்‌ திரும்பிப்போகிறது. 
அதாவது காரண நிலைக்கு அது போய்விடுகிறது. இங்ஙனம்‌ 
உலகிலுள்ள வஸ்துக்கள்‌ யாவும்‌ காரண நிலையிலோ 
அல்லது காரிய நிலையிலோ இருந்து வருகின்றன. 


இங்ஙனம்‌ காரியம்‌ காரணத்துக்கு அன்னியமானதல்ல 
என்பதை நாம்‌ தெரிந்துகொள்கிறோம்‌. சூக்ஷ்மநிலையில்‌ 
இருப்பதைக்‌ காரணமென்றும்‌ ஸ்தூல நிலைக்கு வருவதைக்‌ 
காரியமென்றும்‌ நாம்‌ பகர்கிறோம்‌, ஒரு வடிவத்தில்‌ காரணம்‌, 
மற்றொரு வடிவத்தில்‌ காரியம்‌. இயற்கையை ஆராயுமிடத்து 
மற்றோர்‌ உண்மை நமக்குப்‌ புலப்படுகிறது. செடி கொடிகள்‌ 
என்றும்‌, விலங்குகள்‌ என்றும்‌, மக்கள்‌ என்றும்‌ நாம்‌ பகரும்‌ 
ஜீவசொருபங்கள்‌ ஆதியந்தமில்லாது தோன்றிக்கொண்டும்‌, 
மறைந்துகொண்டும்‌ இருக்கின்றன. வித்தினின்று மரம்‌, 
மரத்தினின்று வித்து, அந்த வித்தினின்று திரும்பவும்‌ மரம்‌, 
இப்படியே நிகழ்ந்துகொண்டிருக்கிறது. இதற்கு ஒரு முடி 
வில்லை. நீர்த்துளிகளாக மலைகளின்மீது வீழ்பவை சமுத்‌ 
திரத்துக்குள்‌ புரண்டோடுகின்றன. திரும்பவும்‌ ஆவியாக 
மேலே கிளம்புகின்றன. மறுபடியும்‌ மலைப்பிரதேசங்களுக்குப்‌ 
போய்ச்சேருகின்றன. பின்பு கடலுக்கு வருகின்றன. 
தோன்றுதல்‌ மறைதல்‌ என்னும்‌ இயற்கைச்‌ சக்கரம்‌ ஓயாது 
சழன்றுசொண்டிருக்கிறது, எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ இதுவே 
உண்மை, நமக்குப்‌ புலப்படுகின்ற அனைத்துக்கும்‌ இதுவே 
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உண்மை, நமது அறிவுக்கு எட்டுகின்ற அனைத்தும்‌ இந்த 
நியதிக்குட்பட்டே இருந்து வருகின்றன. மானுட சரீரத்‌ 
துக்குள்‌ சுவாசத்தை வாங்குவதும்‌ விடுவதும்‌ போன்று 
இயற்கையில்‌ இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ நடைபெற்று வருகின்றன. 
ஜகத்‌ ஆக சிருஷ்டிக்கப்‌ பெற்றிருக்கின்றஅனைத்தும்‌ கடலில்‌ 
அலை போன்று எழவும்‌ ஒடுங்கவும்‌, திரும்பவும்‌ எழவும்‌ 
ஒடுங்கவும்‌ செய்கின்றன. அலை ஒன்று எழுகின்றபொழுது 
அதற்கருகில்‌ மடுவு போன்ற நிலையும்‌ வந்தமைகிறது. 
பள்ளம்‌ போன்ற நிலை என்றால்‌ அதற்குப்‌ பக்கத்தில்‌ மேடு 
போன்று எழுந்த இடம்‌ இருக்கிறது. அண்டம்‌ முழுதும்‌ 
இதே நியதிக்குட்பட்டு இயங்கி வருகிறது, அண்டம்‌ முழு 
துக்கும்‌ அமைந்துள்ள ஏற்பாடு ஒன்றேயாம்‌. கரரியநிலையில்‌ 
சூரியன்‌ என்றும்‌, சந்திரன்‌ என்றும்‌, நக்ஷத்திரங்கள்‌ 
என்றும்‌, பூமியென்றும்‌, உடலென்றும்‌, உள்ளம்‌ என்றும்‌ 
இப்படி யெல்லாம்‌ பகர்கின்றோம்‌. இவையாவும்‌ தமது 
காரணநிலைக்குப்‌ போகும்பொழுது பிரளயம்‌ வந்து அமை 
கிறது. எல்லாம்‌ ஒடுங்கிப்போகின்றன. ஆனால்‌ காரண 
நிலையில்‌ அவைகள்‌ சூன்யமாய்ப்போகவில்லை. தோற்றத்தில்‌ 
இல்லாத சூக்ஷமநிலையில்‌ அவையாவும்‌ இருந்துவருகின்றன. 
இந்த கசூக்ஷ்மநிலையினின்று அவைகள்‌ கிரும்பவும்‌ பூமி 
போன்ற கோளங்கள்‌ என்றும்‌ சூரியர்கள்‌ என்றும்‌ சந்திரர்‌ 
களென்றும்‌ நக்ஷத்திரங்கள்‌ என்றும்‌ புதிய வடிவெடுக்‌ 
கின்றன. 


இயற்கையின்‌ தோற்றத்தையும்‌ ஒடுக்கத்தையும்‌ பற்றிய 
மற்றோர்‌ உண்மையை நாம்‌ அறிந்துகொள்ளவேண்டும்‌. 
மரத்தினின்று விதை உண்டாகிறது, இந்த விதை உடனே 
திரும்பவும்‌ மரம்‌ ஆவதில்லை. அது செயல ற்றுக்‌ கிடக்கும்‌ 
பருவம்‌ ஒன்று உண்டு. செயலற்றநிலை என்று நாம்‌ சொல்லு 
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கிறோம்‌. ஆனால்‌ மிக சூக்ஷ்மமான நிலையில்‌, கட்புலனாகாத 
நிலையில்‌ அதனிடத்து செயல்‌ ஒன்று நிகழ்ந்துகொண்டிருக்‌ 
கிறது, நம்முடைய காட்சியில்‌ அது பிரளயம்‌ அல்லது 
ஒடுங்கிய நிலை, பிறகு அதைப்‌ பூமியில்‌ போடுகிறோம்‌. 
மண்ணினுள்‌ அது மற்றொரு பாங்கில்‌ வினையாற்றுகிறது. 
தன்னைத்தானே அது கட்டு அவிழ்த்துக்கொள்கிறது. க்ஷ்ண 
தசை அடைவதுபோன்ற செயல்‌ ஒன்று அதனிடத்து நிகழ்‌ 
கிறது. பிறகு அது வளர்ச்சியடைவது போன்று தென்படு 
கிறது. இக்கோட்பாடு இயற்கை முழுதுக்கும்‌ பொதுவா 
னது. இயற்கை முழுதும்‌ அவ்யக்த நிலையில்‌ இருந்து 
கொண்டு, அதாவது தோன்றாத நிலையில்‌ இருந்துகொண்டு 
யாண்டும்‌ இயங்குகிறது. தோன்றாத நிலையைப்‌ பிரளயம்‌ 
என்கிறோம்‌. பிறகு அதினின்று சிருஷ்டி அல்லது தோற்றம்‌ 
உருவெடுக்கிறது. சிருஷ்டி நிலை, பிரளயநிலை ஆகிய இரண்‌ 
டையும்‌ தொகுத்து ஒரு கல்பம்‌ என்கின்றோம்‌. பகலும்‌ 
இரவும்‌ சேர்ந்து ஒரு நாள்‌ ஆவது போன்று தோற்றத்தி 
லிருக்கிற ஒரு சிருஷ்டி நிலையும்‌ ஒடுக்கத்திலிருக்கிற ஒரு 
பிரளயமும்‌ சேர்ந்து கல்பம்‌ ஆகிறது. இதினின்று மற்றொரு 
முக்கியமான கோட்பாடு வெளியாகிறது. சூக்ஷ்ம நிலையில்‌ 
இருக்கிற வஸ்துவே ஸ்தூலநிலைக்கு வருகிறது என்பதை 
நாம்‌ ஆராய்ந்தோம்‌. காரணநிலையிலும்‌, காரிய நிலையிலும்‌ 
இருக்கின்ற வஸ்து ஒன்றே என்பதையும்‌ நாம்‌ ஆராய்நீ 
தோம்‌. காரணமே மற்றொரு பாங்கில்‌ காரியம்‌ எனப்‌ 
பெயர்‌ பெறுகிறது. ஆதலால்‌ இந்த ஜகத்‌ அல்லது இயற்கை 
சூன்யத்தினின்று உண்டானதல்ல. காரணமின்றிக்‌ காரியம்‌ 
இல்லை. காரணமே மற்றொரு நிலைக்கு மாறியமையும்பொழுது 
காரியமாகின்றது. உள்ளது எதுவோ அது தோற்றம்‌ 
ஒடுக்கம்‌ ஆகிய வெவ்வேறு நிலைகளில்‌ இருக்கிறது என்பது 
வெளியாகின்றது. 
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இந்த இயற்கை எதனிடத்திருந்து சிருஷ்டிக்கப்பெற்‌ 
றது? அவ்யக்தமாயிருந்த சூக்ஷ்மப்‌ பிரகிருதியினின்று இது 
வந்துள்ளது. மனிதன்‌ எதனிடத்திருந்து உண்டானான்‌? 
மனிதனுக்கும்‌ சூக்ஷ்மநிலை உண்டு. அந்த சூக்ஷ்ம நிலையி 
னின்று ஸ்தூல நிலைக்கு அவன்‌ வந்திருக்கிறான்‌. மரம்‌ எத 
னிடத்திருந்து உண்டானது? விதையினிடத்திருந்து மரமாக 
வடிவெடுக்கும்‌ இயல்பு அனைத்தும்‌ விதையினுள்‌ புதைந்து 
கிடந்தது, அது வியக்தமாகும்பொழுது அதாவது தோற்‌ 
றத்துக்கு வரும்பொழுது அதை மரமென்கின்றோம்‌. அங்‌ 
நனம்‌ ஸ்தூலமாக இருக்கும்‌ பிரபஞ்சம்‌ சூக்ஷ்மமாக இருக்‌ 
கின்ற பிரபஞ்சத்தினின்று சிருஷ்டிக்கப்பட்டது. அவ்யக்த 
மாயிருந்தது இப்பொழுது வியக்தமாயிருக்கிறது. மறைந்து 
கிடந்தது இப்பொழுது தோற்றத்துக்கு வந்திருக்கிறது. 
இது திரும்பவும்‌ அந்தத்‌ தோன்றாத நிலைக்குத்‌ திரும்பிப்‌ 
போகவல்லது, தோன்றாத நிலையினின்று மறுபடியும்‌ அது 
தோற்றத்துக்கு வரும்‌, ஸ்தூல வடிவெடுத்து தோற்றத்‌ 
துக்கு வருதலில்‌ உச்சநிலை என்பது ஒன்று உண்டு. அந்த 
உச்சநிலையை எட்டியான பிறகு திரும்பவும்‌ இது படிப்படி 
யாக குக்ஷ்மநிலைக்குப்‌ போக ஆரம்பிக்கிறது. சூக்ஷ்ம 
நிலையினின்‌ று ஸ்தூல நிலைக்கு வருகின்ற செயலைப்‌ பரிணாமம்‌ 
என்று பகர்கிறோம்‌, கீழ்கிலையினின்று மேலான நிலைக்கு 
வந்துள்ளது என்று காம்‌ பொருள்படுத்துகிறோம்‌. இது 
முற்றிலும்‌ மெய்‌. இச்செயலை இயற்கையில்‌ நாம்‌ கண்‌ 
கூடாகக்‌ காண்கின்றோம்‌. கீழ்நிலையிலிருந்து மேல்‌ நிலைக்கு 
இயற்கையிலுள்ளவைகள்‌ பரிணமித்து வருவதை யாருமே 
மறுக்க முடியாது. ஆயினும்‌ அதினின்று பாடம்‌ ஒன்றை 
நாம்‌ கற்றாகவேண்டும்‌, பரிணாமம்‌ என்னும்‌ செயலைக்‌ கடந்து 
மற்றொருபடி அப்பால்‌ செல்ல நாம்‌ கடமைப்பட்டிருக்கிறோம்‌. 
அதாவது பரிணாமம்‌ என்னும்‌ நிகழ்ச்சி நிகழ்தற்கு முன்பு 
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கிரோதானம்‌ அல்லது மறைதல்‌ என்னும்‌ நிகழ்ச்சி நிகழ்ந்‌ 
திருக்கிறது. ஒரு சான்று எடுத்துக்கொண்டு இதை விளக்கு 
வோம்‌, விதையைத்‌ தந்‌ைத என்றும்‌, மரத்தை மகன்‌ 
என்றும்‌ மொழியலாம்‌, இப்பொழுது தந்தையாக இருக்கின்ற 
விதைக்கு முன்பு மற்றொரு மரம்‌ தந்தையாய்‌ இருந்தது. 
ஒடுங்கிய நிலை, மறைப்பு, திரோதானம்‌ என்கின்ற சொற்‌ 
களெல்லாம்‌ ஒரே கருத்தை விளக்குகின்றன. விதை என்பது 
திரோதானம்‌ அல்லது மறைந்த நிலை. அதினின்று வெளியே 
கிளம்‌ வெரும்‌ மரம்‌ தோன்றிய அல்லது பரிணமித்த நிலை. 
அதே பாங்கில்‌ அகிலாண்டமும்‌ தோற்றத்தில்‌ இல்லாத ஒரு 
சூக்ஷ்ம நிலையில்‌ ஒருகாலத்தில்‌ இருந்தது, ஹிரண்யகர்ப்பன்‌ 
என்று சொல்லப்படும்‌ அத்தோன்றாதநிலை அகிலாண்டம்‌ 
முழுதுக்கும்‌ வித்துப்போன்று இருந்தது. மனிதனுக்கும்‌ 
இக்கோட்பாடு பொருந்துகிறது. அவ்யக்த நிலையிலும்‌ 
வியக்தநிலையிலும்‌ மனிதன்‌ மாறி மாறி அமைகின்றான்‌. இயற்‌ 
கையின்‌ பரிமைத்தை இங்ஙனம்‌ நாம்‌ ஏற்றே ஆகவேண்டும்‌. 
இயற்கையின்‌ பரிமைத்தை ஏற்றுக்கொண்டால்‌ பிறகு 
சமயம்‌ புகட்டுகின்ற கோட்பாடுகளை நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ 
கடமைப்பட்டிருக்கின்றோம்‌. சமயத்தை அழிக்க நம்மால்‌ 
இயலாது, சமயத்துக்குப்‌ பெரிய ஆதாரம்‌ தருவது பரிணாமம்‌ 
என்னும்‌ இயற்கையின்‌ நிகழ்ச்சியாம்‌. 

ஆக, சூன்யத்திலிருந்து ஒன்றையும்‌ சிருஷ்டிக்க 
முடியாது என்பது வெளியாகிறது. எது இருக்கிறதோ அது 
சர்வகாலமும்‌ இருக்கிறது. உள்ளது இல்லாது போய்‌ 
விடாது, அதனுடைய நிலைமட்டும்‌ மாறி மாறியமைந்து 
வருகிறது. தோற்றத்திலில்லாத அவ்யக்த நிலைக்கு ஒரு 
காலத்தில்‌ அது போய்ச்சேருகிறது. தோற்றத்திலுள்ள 
வியக்த நிலைக்கு மற்றொரு காலத்தில்‌ வந்துவிடுகிறது. 
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இயற்கை முழுதிலும்‌ இப்படித்‌ தோற்றமும்‌ மறைவும்‌ மாறி 
மாறி நிகழ்க்துகொண்டே இருக்கின்றன. சிற்றுயிர்‌ பேருயி 
ராகப்‌ பரிணமிக்கும்‌ செயல்‌ இயற்கை முழுதிலும்‌ ஓயாது 
நிகழ்ந்துகொண்டிருக்கின்றது. ஆரம்பதசையில்‌ இருக்கும்‌ 
உயிர்களை இயற்கையில்‌ காண்கின்றோம்‌. பெருநிலைக்கு 
முற்றிலும்‌ பரிணமித்து வந்துள்ள சித்தபுருஷனையும்‌ இயற்‌ 
கையில்‌ காண்கின்றோம்‌. திரோதானம்‌ அல்லது மறைந்த 
நிலையினின்று இவ்வுயிர்களெல்லாம்‌ பரிணமிக்க ஆரம்பித்‌ 
தவைகள்‌ என்பது கோட்பாடு. அப்படியானால்‌ மறைந்த 
நிலைக்குப்போன பொருள்‌ எது என்கின்ற கேள்வி எழு 
கின்றது. வியக்தம்‌ அல்லது தோற்றத்துக்கு வருவதும்‌ 
அவ்யக்தம்‌ அல்லது தோன்றாத நிலையிலிருப்பதும்‌ ஒரே 
பொருள்‌. அப்பொருள்‌ கடவுள்‌ என அழைக்கப்படுகிறது. 
கடவுள்‌ என்னும்‌ மெய்ப்பொருள்தான்‌ இந்த இரண்டு நிலை 
களிலும்‌ இருக்கின்றது என்கின்ற கோட்பாட்டை லோகாய 
தர்களில்‌ சிலர்‌ அங்கீகரிக்கமாட்டார்கள்‌. ஏன்‌ அவர்கள்‌ 
அங்கீகரிக்க மறுக்கிறார்கள்‌ என்னும்‌ கேள்வி எழுகிறது. 
அதற்கு அவர்கள்‌ விடை சொல்லுகிறார்கள்‌: “* கடவுள்‌ 
என்பதைப்‌ பேரறிவுப்‌ பொருள்‌ என்று, அதை நம்புகின்ற 
வர்கள்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ உயிர்த்‌ தத்துவம்‌ ஆரம்ப 
நிலையினின்று பரிணமித்து மேலே போய்க்கொண்டிருக்‌ 
கிறது, பரிணமித்துக்‌ கொஞ்சதூரம்‌ மேல்‌ நிலைக்குப்போன 
பின்பே அந்த உயிர்களின்‌ அறிவு தோற்றத்துக்கு வருகிறது. 
மனிதனிடத்தும்‌ விலங்குகளில்‌ மேலாம்படிக்கு வந்தவை 
களிடத்தும்‌ அறிவைக்‌ காண்கின்றோம்‌. ஆனால்‌ பல 
கோடி வருஷகாலம்‌ அறிவுடன்‌ கூடிய உயிர்கள்‌ இல்லாம 
லேயே இம்மண்ணுலகம்‌ இருந்து வந்திருக்கிறது.” இங்‌ 
ஙனம்‌ அவர்கள்‌ பகர்கின்றார்கள்‌. இத்தடைக்குத்‌ தகுந்த 
விடையை காம்‌ கொடுக்கமுடியும்‌. எப்படி என்று பார்ப்‌ 
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போம்‌. வித்தினின்று மரம்‌ வருகிறது. திரும்பவும்‌ அது 
வித்து நிலைக்குப்‌ போகிறது. துவக்கமும்‌ முடிவும்‌ இங்கு 
ஒன்றுபட்டுள்ளன. சூக்ஷ்ம நிலையிலிருந்த பஞ்ச பூதங்‌ 
களிடத்திருந்து உலகம்‌ உரு எடுத்தது. அது திரும்ப 
வும்‌ குக்ஷ்மமான பஞ்ச பூதங்களாகப்‌ போகிறது, இதி 
னின்று ஓர்‌ உண்மை வெளியாகிறது. துவக்கம்‌ இன்ன 
தென்று நாம்‌ தெரிந்துகொண்டால்‌ முடிவு இன்னதென்பதை 
யும்‌ நாம்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌, அதே பாங்கில்‌ முடிவு 
இன்னதென்று நாம்‌ தெரிந்துகொண்டால்‌ அதினின்று துவக்‌ 
கத்தையும்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌, சிற்றுயிர்கள்‌ பேருயீர்‌ 
களாகப்‌ பரிணமித்து வருகின்றன என்னும்‌ கோட்பாட்டை 
இப்பொழுது ஆராய்ச்சிக்கு எடுத்துக்கொள்வோம்‌. ஆரம்ப 
தசையில்‌ உள்ள உயிர்‌ (ஒrotoplasm) ஒரு கோடியில்‌ இருக்‌ 
கிறது, நிறைஞானி ஆகிய சித்த புருஷன்‌ மற்றொரு கோடி 
யில்‌ இருக்கின்றான்‌. ஒரு கோடியிலிருந்து மற்றொரு கோடி 
வரையில்‌ உயிர்களனைத்தும்‌ படிப்படியாய்‌ அமைந்திருக்‌ 
கின்றன. சித்தபுருஷன்‌ ஆவது முடிவு. அதற்குமேல்‌ பரிண 
மித்தல்‌ என்பது இல்லை. அப்படியானால்‌ இந்தப்‌ பூரண 
நிலையிலிருந்துதான்‌ ஒடுக்கம்‌ அல்லது உயிர்களின்‌ திரோ 
தானம்‌ என்பது நிகழ்ந்திருக்கவேண்டும்‌. பூரண நிலையி 
னின்று ஒடுங்கி ஒடுங்கி ஆரம்பதசை உயிர்‌ (Protoplasm) 
என்னும்‌ திரோதானம்‌ நிகழ்ந்தது, பேரறிவுப்‌ பொருளி 
னுடைய ஒடுங்கிய நிலை இந்த ஆரம்பதசை உயிர்‌ என்று 
வைத்துக்கொள்ளுதலே முறை, இது மைக்குக்‌ கட்புலனாகா 
கிருக்கலாம்‌. ஆனல்‌ இங்ஙனம்‌ ஒடுங்கிப்போன அறிவதான்‌ 
சிறிது சிறிதாகத்‌ தன்னைத்‌ திரும்பவும்‌ விரித்துக்கொள்ள 
முயலுகிறது. சிறிது சிறிதாக விரிந்து வரும்‌ அறிவு விலங்கி 
னுடைய நிலையிலும்‌ மனிதனுடைய நிலையிலும்‌ தோற்றத்‌ 
துக்கு வந்திருக்கிறது. பரிபூரணத்தை உணர்ந்த நிறை 
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ஞானியிடத்து திரும்பவும்‌ அது முழுத்தோற்றத்துக்கு வந்து 
சேர்கிறது, கணித சாஸ்திர பூர்வமாகவும்‌ நாம்‌ இதை நிலை 
நாட்ட முடியும்‌. இயற்கை முழுதிலும்‌ ஊடுருவியிருக்கும்‌ 
சக்திக்கு (Conservation of Energy) அழிவில்லை என்பது 
கோட்பாடு, யந்திரம்‌ ஒன்று வேலை செய்கிறது, அத 
னிடத்திருந்து நாம்‌ பெறும்‌ விசை புதியதாக வந்ததல்ல, 
வேறு ஒரு வடிவத்தில்‌ காம்‌ அதற்கு எவ்வளவு சக்தியைக்‌ 
கொடுக்கின்றோமோ அவ்வளவு சக்தியைத்தான்‌ புதிய வடி 
வத்தில்‌ நாம்‌ அதனிடத்திருந்து பெறமுடியும்‌. நீரும்‌ நிலக்‌ 
கரியும்‌ சேர்ந்து யந்திர இயக்கம்‌ என்னும்‌ சக்தியாக வெளி 
யாகிறது, நீரும்‌ நிலக்கரியும்‌ படைத்திருக்கும்‌ சக்திக்கு 
அன்னியமாக அந்த யந்திரத்திடமிருந்து நரம்‌ எதையும்‌ 
பெற முடியாது. மனிதன்‌ ஒருவன்‌ வேலை செய்கின்‌ 
ரன்‌. காற்று ஆகவும்‌ உணவு ஆகவும்‌ இன்னும்‌ வேறு 
பொருள்களாகவும்‌ அம்மனிதனுடைய உடலில்‌ அமைக்கப்‌ 
பெறும்‌ சக்திக்கு ஏற்றவாறே அவன்‌ வேலைசெய்ய வல்லவ 
னகிறான்‌. ஒரு வடிவத்திலுள்ள சக்தியை இன்னொரு வடிவ 
மாக மாற்றுவது ஒன்றுதான்‌ நாம்‌ செய்யும்‌ வேலையாகிறது. 
இந்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌ என்னும்‌ பேரமைப்பில்‌ புதியதாக ஓர்‌ 
அணுவையும்‌ நாம்‌ கூட்டிவிட முடியாது, இதில்‌ அமைக்‌ 
துள்ள சக்தி அல்லது விசைக்கு அந்நியமாக புதியது எதை 
யும்‌ நாம்‌ இதனுள்‌ புகுத்தவும்‌ முடியாது, பிறகு இப்பிர 
பஞ்சத்தினின்று ஓர்‌ அணுவையும்‌ நாம்‌ அப்புறப்படுத்த 
முடியாது, இதிலுள்ள சக்தியில்‌ ஒரு மிகச்‌ சிறிதையும்‌ நாம்‌ 
அப்புறப்படுத்த முடியாது. இதுதான்‌ இயற்கையைப்‌ 
பற்றிய உண்மை. அப்படியானால்‌ பேருயிர்களிடத்துப்‌ புனா 
கும்‌ அறிவு என்பது யாது? அணு உயிராக (Protoplasm) 
இருந்ததனிடத்து அறிவு என்பது அறவே இல்லை 
என்ற கோட்பாட்டை நாம்‌ அங்கீகரிப்போமானால்‌ அது 
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திடீரென்று எப்படியோ தோன்றி வந்தது என்கின்ற முடி 
வுக்குத்தான்‌ வந்தாகவேண்டும்‌. ஆனால்‌ இத்தகைய முடிவ 
யுக்திக்கு ஒவ்வாதது. சூன்யத்திலிருந்து உள்ளது ஒன்று 
தோன்றி வந்திருக்கிறது என்னும்‌ கொள்கை இயற்கையின்‌ 
நடைமுறைக்கு ஒத்ததன்று. அக்கொள்கை யுக்திக்கு ஒவ்‌ 
வாதது. பின்பு யுக்திக்கு ஒத்துள்ள கோட்பாடு எது என்‌ 
னும்‌ கேள்வி எழுகிறது. ஒரு கோடியில்‌ நிறைஞானி என்‌ 
னும்‌ சித்தபுருஷன்‌ இருக்கின்றான்‌. அவனை ஜீவன்‌ முக்தன்‌ 
என்று ஒரு சமயம்‌ பகர்கிறது. கடவு அடைந்தவனென்று 
இன்னொரு சமயம்‌ சொல்லுகிறது. இயற்கையீனுடைய 
நியதிகளுக்கெல்லாம்‌ அப்பாற்பட்டவனென்று மற்றொரு 
சமயம்‌ போதிக்கிறது. பிறவிப்‌ பெருங்கடலைக்‌ கடந்தவ 
னென்று இன்னொரு சமயம்‌ சொல்லுகிறது. பரிபூரண 
நிலையை அடைந்த இத்தகைய மனிதன்‌ ஒரு கோடியில்‌ 
இருக்கின்றான்‌. அணுஉயீர்‌ என்னும்‌ (Protoplasm) ஆரம்ப 
உயிர்‌ மற்றொரு கோடியில்‌ இருக்கின்றது. அணு உயிரி 
னுடைய அறிவு மறைந்து கிடந்தது. நிறை ஞானியிடத்து 
அது வியக்தமாய்‌ வந்துள்ளது. இதுதான்‌ இயற்கையைப்‌ 
பற்றிய உண்மை. ஒன்று அடங்கிய நிலை, தோன்றாத நிலை; 
மற்றது விரிந்து தோற்றத்துக்கு வந்த நிலை, 


இதே யுக்தி அல்லது ஞானவிசாரத்தை அகிலாண்டத்‌ 
துக்கும்‌ உரியதாக்க வேண்டும்‌. சிருஷ்டியின்‌ துவக்கத்தில்‌ 
வஸ்து என்ன நிலையில்‌ இருந்ததோ அதே நிலைக்கு அது 
சிருஷ்டியின்‌ முடிவீல்‌ அல்லது பிரளயத்தில்‌ போய்ச்‌ சேர்‌ 
கிறது, அகிலாண்டத்தின்‌ தோற்றத்துக்கு சிருஷ்டி கர்த்தா 
வாக சைதன்யம்‌ என்று சொல்லப்படும்‌ பேரறிவு இருக்‌ 
திருக்கவேண்டும்‌. பெருநிலைக்குப்‌ பரிணமித்துக்கொண்டு 
வரும்‌ இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ மிக உயர்ந்த பெருநிலை யாது? 
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பேரறிவையே பெருகிலைகளிலெல்லாம்‌ மிக உயர்ந்த பெரு 
நிலை என்று பகரவேண்டும்‌. இயற்கையில்‌ ஒவ்வொரு பகுதி 
யும்‌ மற்றொரு பகுதியோடு பொருத்தமாக அமைந்துகொள்ள 
முயலுகிறது. பொருத்தமான அமைப்பு அறிவின்‌ விளை 
யாட்டு அன்றோ! அகிலாண்டமும்‌ எவ்வளவு அற்புதமாக, 
எத்தகைய மேலாம்‌ பொருத்தமுடையதாக அமைந்திருக்‌ 
கிறது என்பதை ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ இவையெல்லாம்‌ 
பேர்‌ அறிவின்‌ திருவிளையாட்டு என்பது விளங்கும்‌. எனவே 
சிருஷ்டியின்‌ துவக்க நிலை சைதன்யம்‌ அல்லது பேரறிவு. 
பேரறிவுப்‌ பொருள்‌ தன்னைச்‌ கிருஷ்டி என்னும்‌ எல்லைக்குள்‌ 
அடைத்துக்கொள்கிறது. அப்பொழுது நாமரூபம்‌ வடி 
வெடுக்கிறது, இறுதியில்‌ இப்பேரறிவுப்‌ பொருள்‌ நாம. 
ரூபத்தை உதறித்‌ தள்ளிக்கொண்டு உயர்ந்த நிலைக்குப்‌ 
பரிணமித்துப்‌ போகிறது. சிருஷ்டி என்னும்‌ எல்லைக்கு 
அப்பால்‌ அது போகும்பொழுது பழையபடி அது சைதன்யம்‌ 
அல்லது தூய அறிவு ஆகிறது. இப்பொழுது இயற்கை 
என்றால்‌ என்ன என்பதற்கு நாம்‌ விளக்கம்‌ தரமுடியும்‌. 
அகிலாண்ட சொரூபமாக இருக்கின்ற அறிவுப்பொருள்‌ வடி 
வங்களுள்‌ மறைந்துபட்டுப்‌ போம்பொழுது அது இயற்கை 
என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. மறைந்து புதைந்து கிடக்கும்‌ 
அப்பேரறிவு தன்னைத்‌ திரும்பவும்‌ தூய நிலையில்‌ வீளக்கிக்‌ 
கொள்வதற்காக இயங்குகிறது, எது இயங்குகின்றதோ 
அது இயற்கை. படிப்படியாகத்‌ தன்னைப்‌ பேரறிவு நிலைக்கு 
அது இயக்கிக்கொண்டே வருகிறது. அகிலாண்டசொரூப 
மாக இருக்கின்ற பேரறிவுப்‌ பொருளை கடவுள்‌ என்கிறோம்‌. 
அதற்கு எப்பெயர்‌ வேண்டுமென்றாலும்‌ இட்டு அழைக்க 
லாம்‌. சிருஷ்டி என்னும்‌ இயக்கம்‌ துவங்குதற்கு முன்பு 
அது அகண்டாகார அறிவுப்பொருளா க இருக்கிறது, பின்பு 
ஜடகிலையில்‌ மறைந்துபட்டுப்‌ போனதாகத்‌ தன்னைத்தானே 
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அமைத்துக்கொள்கிறது. மறைந்துபட்டுப்போன நிலை கீழ்‌ 
மைக்கு இறங்கிய நிலை ஆகும்‌. பரம்பொருள்‌ பிரகிருதி 
யாக அவதரிக்கிறது என்கிறோம்‌. அவதரித்தல்‌ என்றால்‌ 
கீழ்நிலக்கு இறங்குதல்‌ எனப்‌ பொருள்படுகிறது. தன்‌ 
னுடைய நிறை ஞானத்தை அடைபட்டுப்‌ போனதாகவேர 
அல்லது மறைந்துபட்டுப்‌ போனதாகவோ செய்துகொள்ளு 
தல்‌ சிருஷ்டி. அந்த நிலையில்‌ எது இருக்கிறதோ அது 
இயற்கை. பிறகு அது இயங்க ஆரம்பிக்கிறது, இயக்கத்‌ 
தின்மூலம்‌ பெருகிலைக்குத்‌ திரும்பிப்போக அது பிரயத்தனம்‌ 
எடுத்துக்கொள்கிறது, அந்தப்‌ பிரயத்தனத்தை இயற்கை 
யரின்‌ நடைமுறை என்கிறோம்‌. திரும்பவும்‌ அது பெற்று 
வரும்‌ பெருகிலையே பரிபூரணநிலை எனப்படுகிறது. அந்த 
நிலையை அடைந்துள்ள நிறைஞானிகளை உலகில்‌ காண்கின்‌ 
ரோம்‌. நிறைஞானி அடைந்துள்ள பரிபூரண நிலை மெய்ப்‌ 
பொருளின்‌ யதார்த்த நிலை. அண்டத்தில்‌ தென்படும்‌ ஜட. 
வஸ்துவின்‌ நிலை கீழான நிலை, அந்தக்‌ கீழான நிலையில்‌ 
அறிவு முழுதும்‌ அடைபட்டுப்போய்‌ ஜடமாகத்‌ தென்படு 
கிறது. சைதன்யமாக மாறும்‌ சக்தி அதனிடத்து மறைந்து 
கிடக்கின்றது. திரும்பவும்‌ அப்பெருநிலையைப்‌ பெற அது 
முயலுகிறது. அந்த முயற்சியே இயற்கை என்னும்‌ பெயர்‌ 
பெறுகிறது. இனி உலகிலுள்ள சாஸ்‌ திரங்களெல்லாம்‌ ஒரே 
கருத்தைத்‌ தெரிவிக்கின்றன. “நாம்‌ உயிர்‌ வாழ்ந்திருப்பது 
பரம்பொருளிடத்திலே, நமது நடமாட்டங்கள்‌ அனைத்தும்‌ 
அப்பரம்பொருளிலேயே அடங்கிக்‌ கிடக்கின்றன.” பூரணத்‌ 
தினின்று நாம்‌ வந்தோம்‌, பூரணத்துக்குத்‌ திரும்பவும்‌ நாம்‌ 
போய்ச்சேர்கின்றோம்‌ என்று எல்லா சாஸ்திரங்களும்‌ சாட்டு 
கின்றன. சமயங்கள்‌ கையாளும்‌ சொற்களைக்‌ கேட்டு 
காம்‌ பயந்துபோக வேண்டிய அவசியமில்லை, தத்துவ 
ஆராய்ச்சி செய்கின்றவர்கள்‌ சொற்களைக்கேட்டு திகில்‌ 
31-20 
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அடைந்துபோகலாகாது. அப்படித்‌ திகில்‌ அடைகின்றவர்‌ 
கள்‌ தத்துவ ஆராய்ச்சிக்குத்‌ தகுதியற்றவர்‌ ஆகின்றனர்‌. 
சமயங்களெல்லாம்‌ எப்பொருளைக்‌ கடவுள்‌ என்றும்‌, தெய்‌ 
வம்‌ என்றும்‌, பகவான்‌ என்றும்‌ இன்னும்‌ என்னென்னவோ 
பெயரிட்டு அழைக்கின்றனவோ அப்பொருள்‌ வேறொன்றும்‌ 
அல்ல; அது எங்கேயோ இருக்கின்ற புருஷனும்‌ அல்ல. 
இயற்கையைக்‌ கடந்தும்‌, இயற்கையினுள்ளும்‌, இயற்கை 
சொரூபமாகவும்‌ அது இருக்கிறது. ஆகையினால்‌ கடவுள்‌ 
என்னும்‌ பெயர்‌ அப்பொருளுக்கு வந்தது. இயற்கை முழு 
திலும்‌ நீக்கமற நிறைந்திருக்கும்‌ அறிவே கடவுள்‌ என்னும்‌ 
பெயர்‌ பெறுகிறது. 


சிலரிடமிருந்து ஆக்ஷேபம்‌ ஒன்று வருகிறது. மெய்ப்‌ 
பொருள்‌ என்றோ, மெய்யறிவு என்றே வைத்துக்கொள்ளு 
தற்குப்‌ பதிலாக கடவுள்‌ என்னும்‌ சொல்லை ஏன்‌ கையாள 
வேண்டும்‌ என்பது அவர்களுடைய ஆக்ஷேபம்‌, கடவுள்‌ 
என்னும்‌ சொல்‌ குருட்டு ஈம்பிக்கைகள்‌ பலவற்றோடு சம்பந்‌ 
தப்பட்டதாக இருக்கிறது. புரோகிதத்‌ தந்திரத்தோடும்‌ 
அது இனைக்கப்பெற்றிருக்கிறது. ஆகையினால்‌ அந்தச்‌ 
சொல்லையே விட்டுவிடுவது தகும்‌ என்று அவர்கள்‌ கருது 
கின்றனர்‌, ஆனால்‌ அவர்களுடைய ஆக்ஷேபத்துக்கு நாம்‌ 
செவி சாய்க்க முடியாது. தொன்றுதொட்டு வழங்கப்‌ 
பெற்று வந்துள்ள சொற்களாகிய கடவுள்‌, பிரம்மம்‌, சிவம்‌, 
விஷ்ணு போன்ற சொற்களுக்கு நிகரானது நாம்‌ வேறு 
எதையும்‌ பெற முடியாது. புதிய சொல்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்றை 
அமைத்துக்கொண்டால்‌ பிறகு அது பிடிக்கவில்லை என்பவர்‌ 
களுக்கு இன்னொரு சொல்லை அமைத்தாக வேண்டும்‌. இப்‌ 
படிச்‌ சொற்களை மாற்றிக்‌ கொண்டே போவது முறை 
யன்று, தொன்றுதொட்டு நாம்‌ கையாண்டுவந்துள்ள சொறி 
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கள்‌ உயர்ந்த கருத்துக்கள்‌ நிறைந்தவைகளாய்‌ இருக்கின்‌ 
றன. முறையாக அச்சொற்களைக்‌ கையாளுகின்றவர்களுக்கு 
என்னென்ன கருத்துக்களை யெல்லாம்‌ அவை குறிக்கின்றன 
என்பது உடனே வீளங்கும்‌. 


அகிலாண்டம்‌ முழுதும்‌ ஒரு பேரறிவுப்‌ பொருளின்‌ 
புறத்தோற்றமாகும்‌. இப்பேரறிவப்‌ பொருளை ஹிரண்ய 
கர்ப்பன்‌ என்றோ, பரம்பொருள்‌ என்றோ இயம்பலாம்‌. பிர 
பஞ்சத்தில்‌ தென்படுகின்‌ற பொருள்கள்‌ யாவும்‌ அந்த ஒரு 
பொருளிடத்திருந்து வந்தவை. நாம்‌ எண்ணும்‌ எண்ணமும்‌ 
அப்பொருளின்‌ தோற்றமே, உலகில்‌ காணும்‌ ஆற்றல்களும்‌ 
விசைகளும்‌ ஆகிய யாவும்‌ அதனிடத்திருந்து வந்தவைகள்‌. 
நாம்‌ படைத்துள்ள அறிவும்‌ அப்பேரறிவினிடத்திருந்து 
வந்ததேயாம்‌, ஈம்‌ கண்ணுக்கு த்‌ தென்படுபவைகளும்‌, 
தாம்‌ தொட்டு உணர்பவைகளும்‌, நாம்‌ கேட்பவைகளும்‌ 
ஆகிய அண்டத்திலுள்ள அனைத்தும்‌ அப்‌ பரம்பொரு 
னின்‌ கிருஷ்டியாம்‌. அம்‌ மூலப்பொருள்‌ தன்னைத்தானே 
இத்தனை விதங்களில்‌ விளக்கிக்‌ கொள்கிறது. இயற்‌ 
கையே சிருஷ்டி என்னும்‌ பெயர்‌ பெற்றுள்ளது. இவ்‌ 
வுலகனைத்தும்‌ ஆனது அப்பரம்பொருள்‌ ஒன்றே என்பது 
தான்‌ முடிந்த உண்மை, சூரியனாகவும்‌, நக்ஷத்திரங்களாக 
வும்‌ பிரகாசிப்பதும்‌ அதே மூலப்பொருள்‌. இனி, பூமிதேவி 
யாகத்‌ தென்படுவதும்‌ அதே பொருள்‌. பூமியில்‌ சமுத்திர 
மாக வடிவெடுத்திருப்பதும்‌ அதே பொருள்‌. மெல்லிய சிற்‌ 
றலைகளாகக்‌ கடலில்‌ உருண்டு வருவதும்‌ அதுவே, நாம்‌ 
சுவாசிக்கும்‌ இனிய காற்று ஆக இருப்பதும்‌ அதே வஸ்து. 
உடலெங்கும்‌ பிராணனாக வியாபித்திருந்து வினையாற்றுவ 
தும்‌ அதே பொருள்‌. நம்மிடத்துச்‌ சொல்லாக வடிவெடுத்து 
வருவதும்‌ அதுவே, மானுடனாக உரு எடுத்து நடந்து திரி 
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வதும்‌ அதே பொருள்‌, ஜனக்‌ கூட்டமாகக்‌ காட்சி கொடும்‌ 
பதும்‌ அதுவே. ஒருவரை ஒருவர்‌ பார்த்துத்‌ தெரிந்துகொள்‌ 
ளுதற்கு வெளிச்சமாக மிளிர்வதும்‌ அதுவே, அந்த ஒரு 
பொருளே இத்தனை விதமாக வடிவெடுத்திருக்கிறது. இப்‌ 
பிரபஞ்சத்துக்கு உபாதான காரணமாகவும்‌, நிமித்த காரண 
மாகவும்‌ அமைந்திருக்கும்‌ பொருள்‌ அதுவே, அணுவில்‌ 
உள்ள சிற்றுயிராகத்‌ தன்னை மறைத்து வைத்துக்கொண் 
டிருப்பதும்‌ அதே வஸ்து, நிறை ஞானியாகத்‌ தன்னை விளக்‌ 
கிக்‌ காட்டிக்‌ கொள்வதும்‌ அதுவே. அணுவுக்கு அணுவா 
கக்‌ கீழ்நிலையில்‌ இறங்கி வந்திருப்பதும்‌ அந்த ஒரு பொரு 
ளேயாம்‌. சிறிது சிறிதாக ஆவிர்பவித்து அணுநிலையினின்‌ று 
பூர்ண நிலைக்குப்‌ போய்ச்‌ சேருவதும்‌ அப்‌ பழைய ஒரு 
பொருளேயாம்‌. இயற்கையின்‌ அமைப்பைப்பற்றிய அடிப்‌ 
படை உண்மை இதுவேயாம்‌. 


விஸ்‌ எ த எ களர்‌ | 

எ எர 408A செ xj A என்‌ ர: | 
“பெண்ணாக வடிவெடுத்திருப்பவளும்‌ நீயே; ஆணாக வடி 
வெடுத்திருப்பவனும்‌ நீயே. குமரனணாகவும்‌ குமரியாகவும்‌ 
இருப்பதும்‌ நீயே. யெளவன தசையில்‌ ஆற்றல்‌ மிகப்‌ 
படைத்த ஆண்மகனாக உலவபவனும்‌ நீயே. முதுமையில்‌ 
தடியைத்‌ தாங்கிப்‌ பிடித்துக்கொண்டு தள்ளாடி நடப்ப 
வனும்‌ நீயே. இறைவா, அனைத்துமாய்‌ இருப்பவன்‌ நீயே,” 


இயற்கையைப்‌ பற்றிய முடிவான உண்மை இதுவே. 
கம்முடைய பகுத்தறிவுக்கு இது முற்றிலும்‌ ஏற்றது. அப்‌ 
பரம்பொருளிடத்திருந்து நாம்‌ தோன்றி வந்துள்ளோம்‌. 
அதனிடத்திலேயே நாம்‌ உயிர்‌ வாழ்ந்திருக்கிறோம்‌. அத 
னிடத்திலேயே நாம்‌ ஒடுங்குகின்‌ ரோம்‌. 
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மனிதனுடைய மனது இயல்பாகப்‌ புற உலகிலேயே 
சஞ்சரிக்க விரும்புகிறது. உடலினுள்‌ உள்ளம்‌ ஆக அது 
இருக்கிறது எனினும்‌ பொறிவாயிலின்கண்‌ புற உலகைப்‌ 
மயரலிவ்புதறி அது முயன்று கொண்டிருக்கிறது, புற உல 
கைப்‌ பார்ப்பதற்கு அது கண்‌ என்னும்‌ கருவியைக்‌ கையாளு 
கிறது. வெளியில்‌ உள்ள ஓசையைக்‌ கேட்க அது காது 
என்னும்‌ கருவியை உடைத்திருக்கிறது. மனிதனுக்கு 
அமைந்துள்ள இந்திரியங்களெல்லாம்‌ புற உலகைப்‌ புலப்‌ 
படுத்துதற்‌ பொருட்டேயாம்‌, இந்திரியங்கள்‌ வாயிலாகத்‌ 
தென்படுகிற இயற்கையின்‌ அழகு மனிதனுடைய உள்‌ 
எத்தை முற்றிலும்‌ கவரவல்லதாய்‌ இருக்கிறது. பற உலகம்‌ 
நமக்கு எளிதில்‌ தென்படுவதால்‌ மனிதனுடைய உள்ளத்தில்‌ 
ஆதியில்‌ எழுந்த கேள்விகளெல்லாம்‌ புற உலகைப்‌ பற்றிய 
கேள்விகளாகவே இருந்தன. எங்கும்‌ வியாபகமாயுள்ள 
வெட்ட வெளியின்‌ மர்மம்‌ யாது? நக்ஷத்திரங்கள்‌ எப்படி 
உண்டாயின 2 பூமி எப்படி உண்டாயிற்று? நதிகள்‌ ஏன்‌ 
பாய்ந்து கொண்டிருக்கின்றன? மலைகள்‌ ஏன்‌ நிமிர்ந்து 
நிற்கின்றன £ பரந்த கடல்‌ எப்படி உண்டாயிற்று? இது 
போன்ற கேள்விகள்தான்‌ உள்ளத்தில்‌ இயல்பாக எழு 
கின்றன, பண்டைக்காலத்‌ தில்‌ தோன்றிய சமயங்களை 
யெல்லாம்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ ஓர்‌ உண்மை வெளியாகும்‌. 
மனிதனுடைய மனது துவக்கத்தில்‌ புற உலகையே காடிச்‌ 
சென்றது. நதிகளுக்கு அதிஷ்டான தெய்வம்‌ ஒன்று அமைந்‌ 
தது. ஆகாசத்துக்கு அதிஷ்டான தெய்வமாக மற்றொன்று 
அமைந்தது. மேகங்களுக்கு மேலதிகாரியாக ஒரு தெய்வம்‌ 
வந்தது. மழையை அடக்கி ஆளுதற்கு மற்றொரு தெய்வம்‌ 
றியது. இங்ஙனம்‌ புற உலகில்‌ வெவ்வேறு பகுதிகளை 
று தேவதைகள்‌ ௨௫ எடுத்‌ 
யின்‌ சக்திகள்‌ என்று 


தோன்‌ 
அடக்கியாளுதற்கு வெவ்வே 
தன. அவை யாவையும்‌ இயற்கை 
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இன்றைக்கு நாம்‌ இயம்புகிறோம்‌. அக்காலத்தவர்கள்‌ இதே 
சக்தியை தேவதா சொரூபங்களாக உணர்ந்தார்கள்‌. நாள 
டைவில்‌ ஆழ்ந்து விசாரித்துப்‌ பார்த்த அ.றிஞர்களுக்குப்‌ 
புற உலகில்‌ வீற்றிருக்கும்‌ தேவதைகள்‌ தக்க விடையளிக்‌ 
கத்‌ தகுதியற்றவைகளாய்ப்‌ போகலாயின. நுண்ணறிவு 
படைத்த மக்கள்‌ அத்தகைய இயற்கைத்‌ தேவதைகளைக்‌ 
கொண்டு திருப்தியடையவில்லை. ஆராய்ச்சியை அவர்கள்‌ 
உள்முகமாக மனதின்கண்‌ திருப்பினர்‌. மனிதனுடைய 
அடிப்படை சொருபம்‌ யாது என்பது இறுதியாக எழுந்த 
கேள்வியாகும்‌. அண்டத்தைப்‌ பற்றிய ஆராய்ச்சி இறுதியில்‌ 
பிண்டத்தைப்‌ பற்றிய ஆராய்ச்சியாக உரு எடுத்தது. அதா 
வது புற உலகைப்‌ பற்றிய ஆராய்ச்சி அக உலகைப்‌ பற்றிய 
ஆராய்ச்சியாக மாறியமைந்தது. வெளி உலகம்‌ என்னும்‌ 
இயற்கையை ஆராய்ந்த மனிதன்‌ ' அக உலகம்‌ என்னும்‌ 
இயற்கையை ஆராய முற்பட்டான்‌. பண்பாட்டில்‌ மிக 
மேல்‌ நிலைக்கு வந்த மனிதனே தனது உள்ளத்தை அல்லது 
அக உலகத்தை ஆராய்ச்சி பண்ண ஆரம்பிக்கிறான்‌. ஆத்ம 
பரிபாகத்தில்‌ சிறிதளவாவது மேல்‌ நிலைக்குப்‌ போனவ 
னுக்கே மனது அல்லது அக உலகம்‌ என்னும்‌ இயற்கையை 
ஆராய இயலுகிறது, 


மனிதனுடைய உள்ளம்‌ அல்லது அக உலகைப்‌ ப ற்றிய 
ஆராய்ச்சியானது மிக நுண்ணியது. தன்னைப்‌ பற்றிய 
ஆராய்ச்சி மனிதனுக்கு மிக முக்கியமானது. அதில்‌ அவன்‌ 
விருப்பம்‌ மிகக்‌ கொள்கின்றான்‌. எண்ணிறந்த தடவைகளில்‌ 
மனிதனால்‌ இக்கேள்வி கேட்கப்பட்டிருக்கிறது, எல்லா 
காடுகளிலும்‌ இதே கேள்வியை மாந்தர்‌ கேட்டிருக்கிறார்கள்‌. 
மனிதனைப்‌ பற்றிய ஆராய்ச்சியைச்‌ சான்றோர்கள்‌ ஓயாது 
செய்திருக்கின்றனர்‌. அரசர்கள்‌ புலர்‌ இதே ஆராய்ச்சி 
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யைச்‌ செய்திருக்கின்றனர்‌, பணக்காரர்களுக்கிடையிலும்‌ 
மனிதனைப்‌ பற்றிய கேள்வி எழுவதாயிற்று. ஏழை மக்களும்‌ 
அதே கேள்வியைக்‌ கேட்டிருக்கின்றனர்‌. புண்ணிய கர்மங்‌ 
களைச்‌ செய்தவர்களுக்கிடையில்‌ இப்பிரச்னை எழுந்திருக்‌ 
கிறது. பாப கர்மங்களைச்‌ செய்தவர்களுக்கிடையிலும்‌ இதே 
கேள்வி எழுந்திருக்கிறது. ஆடவர்‌ மகளிர்‌ ஆகிய இரு 
பாலாரும்‌ இக்கேள்வியைக்‌ கேட்டிருக்கின்றனர்‌. இது 
எல்லாக்‌ காலங்களுக்கும்‌ பொதுவாய்‌ அமைந்துள்ள கேள்வி 
யாகும்‌, நிலையற்ற இம்மானுட வாழ்க்கையில்‌ நிலைபெற 
றுள்ளது ஒன்றும்‌ இல்லையா என்பது கேள்வி. சரீரம்‌ 
மறைந்து போன பிறகு மடிந்து போகாத பொருள்‌ ஒன்றும்‌ 
இல்லையா என்பதுதான்‌ அன்றும்‌ இன்றும்‌ எழுந்து வருகிற 
கேள்வியாகும்‌. இவ்வுடலம்‌ மண்ணாய்ப்போன பிறகு நிலைத்‌ 
திருப்பது ஒன்றுமில்லையா ? தேகம்‌ தகிக்கப்பெற்று சாம்ப 
லாய்ப்போகிறது. இந்த தேகத்துக்கு அன்னியமாய்‌ எஞ்சி 
யுள்ள பொருள்‌ ஒன்‌ றுமில்லையா என்பது கேள்வி. தேகத்‌ 
துடன்‌ அழிந்து போகாத பொருள்‌ ஒன்று இருக்குமாயின்‌ 
அப்பொருள்‌ அடையும்‌ நிலை யாது 2 அது எங்குச்‌ செல்லு 
கிறது 2 எங்கிருந்து அது வந்தது? இத்தகைய கேள்விகள்‌ 
திரும்பத்‌ திரும்ப கேட்கப்பட்டிருக்கின்றன. பிரபஞ்சத்தில்‌ 
சிருஷ்டி இருக்கும்‌ பரியந்தம்‌, ஆழ்ந்த எண்ணங்களை எண்ண 
வல்ல மானுடர்‌ இருக்கும்‌ பரியந்தம்‌ இக்கேள்வி எழுந்து 
கொண்டே இருக்கும்‌, இந்தக்‌ கேள்விக்கு இதுவரையில்‌ 
விடை வந்தது கிடையாது என்று கருத வேண்டாம்‌. பல 
தடவைகளில்‌ இந்தக்‌ கேள்விக்கு விடை வந்திருக்கிறது. 
நாளடைவில்‌ இந்த விடை புதிய புதிய வலிவு பெற்று வருவ 
தாயிற்று, பல்லாயிரம்‌ ஆண்டுகளுச்கு முன்பே முட்ட முடி 
வான விடை பகரப்பட்டது. அதே வீடை நாளடைவில்‌ 
திரும்பத்‌ திரும்ப இயம்பப்பட்டது. புதிய உபமானங்களைக்‌ 
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கொண்டு பழைய விடையே பகரப்பட்டது. ஈம்‌ அறிவுக்கு 
எட்டுகிற பாங்கில்‌ அப்பழைய விடை புதிய முறையில்‌ 
விளக்கப்பட்டது, அதே விடையைத்‌ திரும்பவும்‌ பகர்வதே 
இப்பொழுது நாம்‌ செய்யக்கிடக்கும்‌ கடமையாகும்‌. நூதன 
மான விடை எதையும்‌ தர நம்மால்‌ இயலாது, பழைய 
உண்மையையே புதிய முறைகளில்‌ விளக்க நாம்‌ முயலு 
கிறோம்‌. பண்டைக்‌ காலத்தில்‌ வழக்கத்தில்‌ இருந்த மொழி 
யைக்கொண்டு பண்டைக்‌ காலத்தவர்‌ இவ்வண்மையைப்‌ 
பகர்ந்தனர்‌. இக்காலத்தில்‌ வழக்கத்தில்‌ இருக்கும்‌ மொழி 
யைக்கொண்டு இதே உண்மையை விளக்க நாம்‌ முயலு 
கிறோம்‌. தத்துவ ஞானிகள்‌ தங்களுக்கிடையே கையாண்டு 
வந்த ஆராய்ச்சியைப்‌ பொதுமக்களுக்குரிய ஆராய்ச்சியாக 
மாற்றியமைக்க நாம்‌ முயலுகிறோம்‌. தேவர்களுக்கிடையில்‌ 
வழங்கப்பெற்ற கருத்துக்களை மானுடர்களுக்கிடையில்‌ 
மானுடர்க்கு விளங்கும்‌ பாஷையில்‌ எடுத்து மொழிவது நம்‌ 
கடமையாகும்‌. கடவுளுடைய கருத்துக்கள்‌ என்பனவற்றை 
சாமானியமான மானுடர்களுடைய கருத்துக்களாக்க 
வேண்டும்‌. அப்படிச்‌ செய்தால்தான்‌ அக்கருத்துக்களை 
மானுடர்‌ அறிந்துகொள்ள முடியும்‌, தெய்வத்திடத்தும்‌ 
தேவர்களிடத்தும்‌ அமைந்துள்ள தெய்வீகம்‌ மானுடர்‌ 
களிடத்தும்‌ உண்டு. ஆகையால்தான்‌ தெய்வீக விஷயங்களை 
மானுடர்களும்‌ அறிந்துகொள்ள வல்லவர்‌ ஆகின்றனர்‌. 


புற உலகிலுள்ள பொருள்களை நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌, 
பார்த்தல்‌ என்னும்‌ நிகழ்ச்சிக்கு என்னென்ன தேவையாய்‌ 
இருக்கின்றன என்பது கேள்வி. முதன்‌ முதலாகக்‌ கண்கள்‌ 
வேண்டும்‌. மனிதனுக்கு ஏனைய அவயவங்களெல்லாம்‌ 
ஒழுங்காக அமைந்திருந்தாலும்‌ கண்கள்‌ இல்லாவிட்டால்‌ 
அவன்‌ பொருள்‌ கணைக்‌ காண வல்லவன்‌ ஆகான்‌. இரண்டாவ 
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தாக, பார்த்தபொரு£ஆ£॥ உள்ளிருக்கும்‌ கருவிகள்‌ முறையாக 
வாங்கிக்கொள்ள வல்லவைகள்‌ ஆகவேண்டும்‌, கண்ணி 
னின்‌ று மூளைக்குச்‌ செல்லும்‌ நரம்புகளும்‌ மூளையும்‌ ஒழுங்காக 
அமைந்திருக்கவேண்டும்‌, கண்ணிரண்டும்‌ நல்ல நிலைமையில்‌ 
இருப்பதற்கிடையில்‌ உள்ளிருக்கும்‌ நரம்புகளும்‌ மூளையும்‌ 
பழுதுபட்டுப்‌ போகுமானால்‌ அப்பொழுதும்‌ புறப்பொருள்‌ 
களை நம்மால்‌ காணமுடியாது. ஆக, உள்ளிருக்கும்‌ கருவி 
களும்‌ ஒழுங்குபட்டவைகளாக இருத்தல்‌ அவசியம்‌. இதே 
கோட்பாடு ஏனைய இந்திரியங்களுக்கும்‌ பொருந்தியது 
ஆகிறது. காது புறக்கருவியாக இருக்கிறது. ஓசையின்‌ 
சலனத்தை அது ஏற்று உள்ளே அனுப்புவதோடு அதன்‌ 
வேலை நின்றுவிடுகிறது. அத்தகைய காது மட்டும்‌ இருந்‌ 
தால்‌ போதாது, ஒருவன்‌ புஸ்தகம்‌ ஒன்றை ஆழ்ந்து படித்‌ 
துக்கொண்டிருக்கிறான்‌ என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌. அவ்‌ 
வேளையில்‌ கடிகாரம்‌ மணி அடிக்கிறது. ஆனால்‌ ஆழ்ந்து 
புஸ்தகத்தைப்‌ படித்துக்கொண்டிருப்பவன்‌ அதைக்‌ கேட்ப 
தில்லை, ஓசை ஆங்கு ஒலித்துள்ளது. காற்றில்‌ அதனால்‌ 
சலனமும்‌ ஏற்பட்டது. காதும்‌ காதினிடத்‌ திருந்து மூளைக்குப்‌ 
போகும்‌ நரம்புகளும்‌ ஆங்கு இருந்தன. அந்நரம்புகள்‌ 
வாயிலாக ஓசைச்சலனம்‌ மூளைக்கும்‌ எடுத்துச்‌ செல்லப்‌ 
பட்டது. ஆயினும்‌ மனிதன்‌ சப்தத்தைக்‌ கேட்கவில்லை. 
அதற்குக்‌ காரணம்‌ யாது? மேலும்‌ என்ன குறை ஏற்பட்‌ 
டிருக்கிறது 2 இந்தக்‌ கருவிகளெல்லாம்‌ இருந்தும்‌ மனது 
அக்கருவிகளோடு பொருந்தி இருக்கவில்லை. ஆக, முன்று 
வது தத்துவமாகிய மனதும்‌ புற இந்திரியங்களோடு 
பொருந்தியிருக்கவேண்டும்‌. இங்ஙனம்‌ மூன்று உறுப்புக்கள்‌ 
ஒன்றோடொன்று ஒத்துழைத்து வேலை செய்வது அவசிய 
மாகிறது. புறத்தில்‌ தென்படும்‌ காதும்‌, உள்ளே அமைந்‌ 
திருக்கும்‌ நரம்பும்‌ மூளையும்‌, மூன்றாவதாக மனதும்‌ ஒன்று 
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சேர்ந்தால்‌ புறப்பொருள்களைப்‌ புலப்படுத்த முடியும்‌, மனது 
புற இந்திரியத்தோடு பொருந்தாது விலகியிருந்து கொள்ளு 
மானால்‌ இந்திரியங்களுக்கு புறப்பொருள்கள்‌ விஷயமா 
கின்றன. ஆனால்‌ அவைகளின்‌ பதிவு ஏற்படுவதில்லை; அவை 
களைப்பற்றிய உணர்ச்சி உண்டாவதில்லை. ஆத, புறக்கருவி 
களாகிய கண்‌ காது முதலியவைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ மனது 
முக்கியமானது என விளங்குகிறது. இனி இத்தகைய 
மனதும்‌ ஒரு கருவியாகவே இருக்கிறது. இந்திரியங்கள்‌ 
மூலம்‌ உண்டாகும்‌ உணர்ச்சியை அது மேலும்‌ புத்தியின்‌ 
கண்‌ எடுத்துச்‌ செல்லுகிறது. தன்னிடத்துச்‌ சேர்க்கப்பட்ட 
உணர்வுகளை இனியவை என்றும்‌ இன்தைவை என்றும்‌ 
புத்தி பாகுபடுத்துகிறது. அப்படிப்‌ பாகுபடுத்தியான பிறகு 
புத்தியும்‌ ஒரு கருவியாய்‌ இருந்துகொண்டு உள்ளிருக்கும்‌ 
ஜிவாத்மாவிடம்‌ இவ்வுணர்வுகளைக்‌ கொண்டு சேர்க்கிறது. 
அந்த ஜீவனோ வேந்தன்‌ போன்று வீற்றிருக்கிறான்‌. 
அவனிடம்‌ ஒப்படைக்கப்படும்‌ நல்லுணர்வுகளுக்கும்‌ கெட்ட 
உணர்வுகளுக்கும்‌ ஏற்ப அவ்வரசனிடமிருந்து ஆணை பிறக்‌ 
கிறது. எதைச்‌ செய்யவேண்டும்‌, எதைச்‌ செய்யலாகாது 
என்று அவன்‌ ஆக்ஞாபிக்கிறான்‌. அப்படி ஜீவாத்மாவிட 
மிருந்து உதித்த கட்டளையானது புத்திக்கும்‌ மனதுக்கும்‌ 
புற இந்திரியங்களுக்கும்‌ வந்து சேர்கிறது. அவ்‌ இந்திரி 
யங்கள்‌ தத்தம்‌ தொழில்களைச்‌ செய்கின்றன. இங்ஙனம்‌ 
புற உலக நிகழ்ச்சிகள்‌ புலனாவதும்‌ அதற்கேற்ற செயல்கள்‌ 
புரிவதும்‌ உடல்‌ வாழ்க்கை என்னும்‌ ராஜ்யத்தில்‌ ஜீவாத்மன்‌ 
என்னும்‌ அரசனுக்காக நிகழ்ந்து வருகின்றன. 

கண்‌ காது முதலிய புறக்கரணங்கள்‌ என்பவை ஸ்தூல 
சரீரத்தில்‌ இருக்கின்றன. மனம்‌ புத்தி ஆகிய அந்தக்‌ 
கரணங்கள்‌ ஸ்தூல சரீரத்தில்‌ இல்லை. சூக்ஷ்ம சரீரத்தில்‌ 
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அவைகள்‌ இருக்கின்றன. இந்த சூக்ஷ்ம சரீரமும்‌ ஆத்மா 
ஆகாது. ஆத்மா என்பது இந்த சரீரங்களுக்கு அப்பால்‌ 
இருப்பது. ஸ்தூல சரீரம்‌ சில வருஷங்களுள்‌ அழிந்துபோகக்‌ 
கூடியது. மிக எளிதில்‌ அதை அழித்துவீடலாம்‌. ஆனால்‌ 
சூக்ஷம சரீரம்‌ அவ்வளவு எளிதில்‌ அழிந்து போவதில்லை. 
எனினும்‌ இந்த சூக்ஷ்ம சரீரத்துக்கும்‌ தேய்வு, வளர்ச்சி, 
தளர்வுறுதல்‌, உறுதிபெறுதல்‌ ஆகிய மாறுபாடுகள்‌ உண்டு. 
கிழவன்‌ ஒருவனுக்கு மனதும்‌ வலிவு கெட்டுப்‌ போகிறது 
என்பதைக்‌ கண்கூடாகக்‌ காண்கிறோம்‌, உறுதியான உடல்‌ 
படைத்திருப்பவனுக்கு மனதும்‌ ஊக்கம்‌ நிறைந்திருப்பதைக்‌ 
காண்கிறோம்‌. சில ஒளஷதங்களையும்‌, போதை வஸ்துக்களை 
“யும்‌ உடலினுள்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்பொழுது உள்ளத்தில்‌ 
என்ன மாறுதல்‌ ஏற்படுகிறது என்பதையும்‌ காண்கிறோம்‌. 
சூழ்நிலைக்கு ஏற்ப மனது மாறுகிறது, சூழ்நிலையை மாற்ற 
யமைக்க மனதுக்கும்‌ இயலுகிறது, ஆக, ஸ்தூல உடலுக்கு 
முன்னேற்றமும்‌ பிற்போக்கும்‌ இருப்பதுபோன்று மனதுக்கும்‌ 
இருக்கிறது. மாறுபாடுகள்‌ மனத்தகத்து இருப்பதால்‌ 
மனது ஆத்மா ஆகாது, ஆத்மாவுக்குக்‌ கேடடைவதும்‌ 
கீழ்மையடைவதும்‌ கிடையாது. சிறிதேனும்‌ கேடு அடை 
யாது ஆத்மா என்னும்‌ ஒரு வஸ்து இருக்கிறது என்பதை 
நாம்‌ எப்படித்‌ தெரிந்துகொள்ள முடியும்‌? அது மனதுக்கு 
அப்பாற்பட்டது என்பதை அறிந்துகொள்ளுதற்கு உபாயம்‌ 
யாது? யுக்தியைக்கொண்டு நாம்‌ அதை ஏசதேசம்‌ அறிய 
லாம்‌, ஜடவஸ்துவீனிடத்து உணர்ச்சியில்லை, ஞானமோ 
சுயம்பிரகாசமானது. அதனுடைய புறத்தோற்றமாக புத்தி 
என்பது உரு எடுக்கிறது, ஸ்தூல வஸ்து எதற்கும்‌ புத்தி 
என்னும்‌ மேலான உணர்வு இல்லை. தன்னைத்தானே விளக்‌ 
கிக்கொள்ளும்‌ சயப்பிரகாசமும்‌ அதனிடத்தில்லை, ஆனால்‌ 
அறிவுப்பொருளோ தன்னையும்‌ விளக்குகிறது, ஜடப்பொரு 
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ளையும்‌ விளக்குகிறது, ஒரு கூடத்தினுள்‌ நாம்‌ கூடியிருக்‌ 
கிறோம்‌. நாம்‌ அறிவு சொரூபம்‌. கூடத்துக்கு அறிவு இல்லை. 
நம்‌ அறிவின்‌ மூலமாகவே கூடம்‌ கிலைபெற்றிருக்கிறது. 
அதை அமைத்தது அறிவுப்பொருள்‌. அது இருக்கிறது 
என்பதை உணர்வது அறிவுப்‌ பொருள்‌. அறிவுப்‌ பொரு 
ரூக்கு அன்னியமாக அதற்கு ஆக்கமும்‌ இருப்பும்‌ இல்லை. 
நமது ஸ்தூல சரீரத்துக்கு சுயப்பிரகாசம்‌ இல்லை. அதனி 
டத்து சுயப்பிரகாசம்‌ இருக்குமானால்‌ அது பிணமாக மாறி 
யமையாது. ஸ்தூல சரீரம்‌ போன்றே சூக்ஷம சரீரமாகிய மன 
துக்கும்‌ சுயப்பிரகாசம்‌ இல்லை. மனது சின்மயமானதன்று. 
சித்‌ பொருள்‌ தேய்வதில்லை, கடன்‌ வாங்கிய வெளிச்சத்‌ 
துக்குப்‌ போக்கு வரவு உண்டு. எது சுயப்பிரகாசமானதோ 
அந்த சயப்பிரகாசத்துக்குப்‌ போக்குவரவு இல்லை; வளர்ச்சி 
தேய்வு இல்லை, கடன்‌ வாங்கிய வெளிச்சத்தைக்கொண்டு 
சந்திரன்‌ வளரவும்‌ தேயவும்‌ செய்கிறது. இரும்புத்‌ துண்டு 
ஒன்றை தீயில்‌ போட்டுக்‌ காய்ச்சினால்‌ அது சிவந்துபோய்‌ 
ஒளி வீசுகிறது. ஆனால்‌ அதன்‌ பிரகாசம்‌ மறைந்துபோம்‌. 
ஏனென்றால்‌ அது தீயினின்று கடன்‌ வாங்கிய பிரகாசம்‌. 
இங்கனம்‌ கடன்‌ வாங்கிய வெளிச்சம்‌ அழிந்துபட்டுப்போம்‌. 
சுயப்பிரகாசம்‌ அழிவதில்லை. ஸ்தூல சரீரமும்‌ சூக்ஷம 
சரீரமும்‌ ஆத்மாவின்‌ சைதன்யத்தில்‌ ஒளிர்கின்றன. ஆத்ம 
சைதன்யத்திற்கு உடல்‌ அன்னியமாகும்‌ பொழுது அது 
பிணமாய்‌ மாறுகிறது. 


வடிவத்தோடு கூடிய ஸ்தூல சரீரத்துக்கு சைதன்யம்‌ 
கிடையாது. தன்னைத்தானே உணர்ந்து கொள்ளவும்‌ 
அதற்கு இயலாது. மனதினுடைய நிலையும்‌ அத்தகையதே, 
மனது ஏன்‌ அத்தகைய நிலையில்‌ இருக்கிறது 2 ஏனென்றால்‌ 
மனதுக்கு வளர்ச்சியும்‌ தேய்வும்‌ உண்டு, ஒரு காலத்தில்‌ 
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அது உறுதி பெற்றிருக்கிறது. மற்றொரு காலத்தில்‌ அது 
தளர்வுறுகிறது, ஏனைய பொருள்கள்‌ மனதின்கண்‌ மாறுதலை 
உண்டுபண்ண வல்லவைகள்‌. எனவே மனதின்‌ மூலம்‌ 
ஒளிர்கின்ற ஞானம்‌ அல்லது சைதன்யம்‌ அந்த மனதுக்குச்‌ 
சொந்தமானதன்று, அப்படியானால்‌ அதன்கண்‌ ஒளிரும்‌ 
ஞானம்‌ எங்கிருந்து வந்தது? எந்த வஸ்து தன்‌ சொரூபத்‌ 
திலேயே சுயப்பிரகாசமானதோ அவ்வஸ்துவீனிடத்திருந்து 
மனது அந்த வெளிச்சத்தைப்‌ பெற்றிருக்கக்கூடும்‌, ஆத்மா 
அறியும்‌ தன்மையுடையது என்று பகரலாகாது. ஆத்மா 
தானே அறிவு சொருபம்‌. அறியும்‌ தன்மையை மனது அத 
னிடத்திருந்து பெற்றுக்கொள்கிறது, ஆத்மா உயிர்‌ வாழ்ந்‌ 
திருக்கிறது என்று பகரலாகாது. ஆத்மாவே யாண்டும்‌ 
நிலைத்துள்ள மெய்ப்பொருள்‌. அதனிடத்திருந்து உயிர்‌ 
வாழும்‌ தன்மையை உடல்‌ பெற்றுக்கொள்கிறது. இன்புற 
நறிருக்கிறதென்று ஆத்மாவைப்பற்றிப்‌ பகரலாகாது, மனது 
இன்பம்‌ பெறுகிறது. ஆனந்த சொருபமாகிய ஆத்மாவி 
னிடத்திருந்து அதற்கு ஆனந்தம்‌ வருகிறது. இன்பத்தைப்‌ 
பெறுதல்‌ என்று சொல்லுமிடத்து அது எங்கிருந்தோ 
இரவல்‌ வாங்கப்பட்டதெனப்‌ பொருள்படுகிறது, அறிவைப்‌ 
பெறுதல்‌ என்று சொல்லுமிடத்தும்‌ அதை எங்கிருந்தோ 
புதியதாகப்‌ பெறுதல்‌ எனப்‌ பொருள்படுகிறது. மற்றொன்‌ 
றைச்‌ சார்ந்திருந்து பெறுகின்ற உயிர்‌ வாழ்வு போலியாக 
அமைந்த உயிர்‌ வாழ்வு ஆகிறது. அத்தகையது தானே சித்‌ 
சொரூபம்‌ ஆகாது, அது சித்‌ ஆபாசம்‌ அல்லது அறிவுப்‌ 
பொருளின்‌ புறத்தோற்றம்‌ எனப்‌ பொருள்படுகிறது, எங்‌ 
கெல்லாம்‌ குணங்களைக்‌ காண்கின்றோமோ ஆங்கு குணங்கள்‌ 
என்னும்‌ பண்புகள்‌ ஒரு பொருளின்மீது வெறுமனே பிரதி 
பலிப்பனவாயின. கசப்பு இனிப்பு முதலிய குணங்கள்‌ 
நீரின்கண்‌ தென்பட்டால்‌ நீரினிடத்து அவைகள்‌ பிர திபலிப்‌ 
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பவைகளே ஒழிய அவைகள்‌ நீருக்குச்‌ சொந்தமானவைகள்‌ 
ஆகா. நீருக்கு எது சொந்தமானதோ அது நீரைவீட்டு 
விலகுவதில்லை. சுவைகளைக்‌ கடந்திருப்பதே நீரின்‌ நிலை. 
சுவைகளுக்கு அப்பாற்பட்ட நீர்‌ சுவைகளையும்‌ விளக்க 
வல்லது. நீர்‌ ஆனது இனிப்பு கசப்பு முதலிய சுவைகளை 
ஏற்றுக்கொள்வது போன்று சத்‌ சித்‌ ஆனந்தம்‌ என்னும்‌ 
பண்புகளை ஆத்மா எடுத்துக்கொண்டதல்ல, சத்‌ சித்‌ 
ஆனந்தம்‌ ஆத்மாவின்‌ நிஜசொருபம்‌. ஆத்மாவினிடத்‌ 
திருந்து சத்‌ சித்‌ ஆனந்தத்தைப்‌ பிரித்தெடுக்க முடியாது, 
ஆத்மாவே ஞான சொரூபம்‌; ஆத்மாவே ஆனந்த சொருபம்‌. 


இங்குக்‌ கேள்வி ஒன்று எழக்கூடும்‌, ஆத்மா சித்‌ 
சொருபம்‌ என்றும்‌ ஆனந்த சொரூபம்‌ என்றும்‌ நாம்‌ ஏன்‌ 
அங்கீகரிக்க வேண்டும்‌ என்பது அக்கேள்வி. உஷ்ணத்தை 
இரும்பு அக்னியிடத்திலிருந்து வாங்குவது போன்று சைதன்‌ 
யத்தையும்‌ ஆனந்தத்தையும்‌ ஆத்மாவானது வேறொரு 
பொருளிடத்திருந்து ஏன்‌ ஏற்றிருக்கலாகாது? மனகினிடத்‌ 
திருந்து உடல்‌ ஒளியைப்‌ பெறுகிறதென்றும்‌, மனது அந்த 
ஒளியை ஆத்மாவினிடத்திருந்து பெறுகிறதென்றும்‌ சொல்‌ 
லப்படுகிறது. அதேபாங்கில்‌ ஞான ஒளியை ஆத்மா வேறு 
ஏதேனும்‌ ஒரு பொருளிடத்திருந்து ஏன்‌ பெற்றிருக்கலா 
காது? இப்படிப்‌ பேசிக்கொண்டு போனால்‌ இந்த விவாதத்‌ 
துக்கு ஒரு முடிவில்லை. வேறு எந்தப்‌ பொருளிடத்திருந்து 
ஆத்மா சைதன்யத்தைப்‌ பெற்றது? பிறகு ஆத்மாவுக்குச்‌ 
சைதன்யத்தை வழங்கிய பொருள்‌ எதனிடத்திருந்து அதைப்‌ 
பெற்றது? இப்படியே இக்கேள்வியானது முடிவில்லாது 
போய்க்கொண்டிருக்கும்‌. கடைசியாக ஏதோ ஒரு பொரு 
ளிடத்திருந்துதான்‌ இவைகள்‌ சைதன்யத்தையும்‌ ஆனந்தத்‌ 
தையும்‌ பெற்றிருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்னும்‌ முடிவுக்கு 
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வந்தாக வேண்டும்‌. அம்முடிவினின்று நாம்‌ தப்பித்துக்‌ 
கொள்ள முடியாது. எது சித்‌ சொருபமோ, எது ஆனந்த 
சொருபமோ அதுவே ஆத்மா என்னும்‌ முடிவை ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதே முறையாகும்‌, 

நம்‌ அமைப்பில்‌ ஸ்தூல சரீரம்‌ என்பது ஒன்று இருக்‌ 
கிறது என்பதை அறியலானேம்‌. அதனுள்ளே மனம்‌ புத்தி 
அகங்காரம்‌ ஆகியவைகளோரடு கூடிய சூக்ஷ்ம சரீரம்‌ ஒன்று 
உள்ளது. இந்த சூக்ஷ்ம சரீரத்தின்‌ ஒரு பகுதியைக்‌ காரண 
சரீரம்‌ என்று சொல்லுகிறவர்களும்‌ உண்டு. ஸ்தூல, குக்ஷம, 
காரண சரீரங்களுக்கு அப்பால்‌ ஆத்மா இருக்கிறது. இந்த 
ஆத்மாவே மனிதனுடைய நிஜசொருபம்‌. குணங்களையும்‌, 
ஆற்றல்களையும்‌ ஸ்தூல சரீரமானது சூக்ஷ்ம சரீரத்தினின் று 
முறையாக ஏற்றுக்‌ கொண்டிருக்கிறது. சூக்ஷ்ம சரீரமாகிய 
மனதும்‌ ஏனைய அந்தக்கரணங்களும்‌ சைதன்யத்தை ஆத்மா 
வினிடத்திருந்து ஏற்றவைகளாம்‌. இதுவே ஈம்‌ அமைப்பைப்‌ 
பற்றிய உண்மையாகும்‌. 

இந்த ஆத்மாவின்‌ இயல்பைப்பற்றி இனிக்‌ கேள்விகள்‌ 
பல எழக்கூடும்‌. எது சின்மயமாயுள்ளதோ, எது ஆனந்த 
சொரூபமாய்‌ இருக்கிறதோ அது சிருஷ்டிக்கப்பட்டபொருள்‌ 
ஆகாது. வேறு ஏதேனும்‌ ஒரு பொருளை முதற்காரணமாகக்‌ 
கொண்டு அது தோன்றியிருக்க முடியாது, அது நித்திய 
வஸ்து. நித்திய வஸ்துவாகிய ஆத்மா முன்பு ஒரு காலத்தில்‌ 
இருந்தது கிடையாது என்று இயம்பலாகாது. ஆத்மா 
இல்லாதிருந்தபொழுது காலம்‌ எங்கே இருந்தது என்னும்‌ 
கேள்வி பிறக்கும்‌. காலம்‌ என்னும்‌ தத்துவம்‌ ஆத்மாவைச்‌ 
சார்ந்திருக்கிறது. ஆத்மாவின்‌ சொருபம்‌ மனதின்மீது 
பிரதிபலிக்கின்றபொழுது அதன்‌ விளைவாக மனது எண்ணு 
கின்றது. அந்த எண்ணத்தினின்று காலம்‌ என்பது தோற்‌ 
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றத்துக்கு வருகிறது. ஆத்மா என்பது ஒரு சமயத்தில்‌ இல்லா 
திருந்தது என்று வைத்துக்கொண்டால்‌ எண்ணம்‌ உதிப்‌ 
பதற்கு இடமில்லாது போய்விடுகிறது. ஏனென்றால்‌ ஆத்‌ 
மாவே எண்ணத்துக்கு மூலகாரணமாகிறது. எண்ணம்‌ 
இல்லாவிட்டால்‌ காலம்‌ இருக்க முடியாது, ஆதலால்‌ ஆத்மா 
இல்லா திருந்தபொழுது காலமும்‌ தோன்றவில்லை என்கின்ற 
முடிவுக்கு வந்தாகவேண்டும்‌, ஆத்மா காலத்தில்‌ அடங்கிய 
தன்று. காலம்‌ ஆத்மாவில்‌ அடங்கியதாகிறது. ஆதலால்‌ 
ஆத்மா இல்லாத காலம்‌ ஓன்று இருந்தது என்று சொல்லு 
வது உண்மைக்கு முரண்பட்டது. ஆத்மாவுக்குப்‌ பிறப்பு 
மில்லை, இறப்புமில்லை. அது பிறக்கவும்‌ இறக்கவும்‌ செய்‌ 
கிறதென்று நாம்‌ எண்ணி வருகிறோம்‌, இந்த எண்ணத்‌ 
துக்கு ஒப்ப அது உடல்‌ எடுத்துக்‌ கீழ்மையிலிருந்து மேல்‌ 
நிலைக்குச்‌ சிறிது சிறிதாகப்‌ பரிணமித்து வருகிறது. பரிணா 
மத்தின்‌ மூலம்‌ தனது மகிமையை ஆத்மா கொஞ்சம்‌ கொஞ்ச 
மாகத்‌ தோற்றத்துக்குக்‌ கொண்டு வருகிறது. பரிணமித்து 
மேல்கிலைக்கு வரும்பொழுது புற உலகை நன்றாகப்‌ பொருள்‌ 
படுத்தும்‌ பண்பும்‌ அதனிடத்து வந்தமைகிறது. ஆக, பரிணா 
மம்‌ முழுதும்‌ ஸ்தூல உடலிலும்‌ மனது என்று சொல்லப்‌ 
படும்‌ சூக்ஷம உடலிலும்‌ இருக்கிறது. ஒரு சரீரத்தை எடுத்து 
அதன்‌ மூலம்‌ தன்‌ மகிமையைக்‌ கொஞ்சம்‌ விளக்குகிறது. 
அந்த சரீரம்‌ பயன்படாது போகும்பொழுது மற்றொரு சரீ 
ரத்தை எடுத்து அதன்‌ மூலம்‌ தன்னை விளக்குகிறது. இங்‌ 
ஙனம்‌ மேலான சரீரங்களை எடுப்பதன்‌ மூலம்‌ அது தன்‌ 
மகிமையை மேலும்‌ மேலும்‌ வீளக்கிக்கொண்டே போகிறது. 


இனி, வியப்புக்குரிய மற்றொரு கேள்வி எழுகிறது. 
இக்கேள்வி ஆத்மாவின்‌ புனர்‌ ஜன்மம்‌ அல்லது மறு பிறப்‌ 
பைப்‌ பற்றியதாகும்‌. ஹிந்துமதக்‌ கோட்பாடுகளை அறியா 
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தவர்கள்‌ மறுபிறப்பைப்‌ பற்றிக்‌ சூழப்பமடைகின்றனர்‌, 
நுண்ணறிவாளர்‌ என்பார்‌ சிலர்‌ சில சமயங்களில்‌ ஆத்மீக 
விஷயங்களைப்‌ பற்றிப்‌ பாலர்‌ போன்று பேசுகின்றனர்‌. 
ஆத்மா நித்திய வஸ்துவல்ல; அதற்குத்‌ துவக்கம்‌ உண்டு 
என்று அவர்கள்‌ விவாதிக்கின்றனர்‌. சூன்யத்தினின்று 
நாளடைவில்‌ ஆத்மா எப்படியோ தோற்றத்துக்கு வந்திருக்‌ 
கிறது என்று அவர்கள்‌ கருதுகின்றனர்‌. சூன்யத்தினின்று 
வந்த ஆத்மா இனித்‌ திரும்பவும்‌ குன்யமாய்விடாது என்றும்‌, 
சாசுவதமாக இனி நிலைத்திருக்கும்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ 
விவா திக்கின்றனர்‌. இத்தகைய விவாதம்‌ யுக்திக்கு ஓவ்‌ 
வாதது. புறப்பட்ட இடத்துக்கே பொருள்கள்‌ திரும்பிப்‌ 
போய்ச்‌ சேருகின்றன என்பதைத்தான்‌ இயற்கை ஓயாது 
நிரூபித்து வருகிறது, ஆத்மா சூன்யத்தினின்று வந்தது 
உண்மை என்றால்‌ அது திரும்பவும்‌ சூன்யத்துக்கே போயாக 
வேண்டும்‌. ஆனால்‌ இது ஆத்மாவைப்பற்றிய உண்மை 
யன்று. ஆத்மா சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பொருள்‌ அல்ல. அது 
நித்தியமாய்‌ உள்ள வஸ்து. இயற்கையிலுள்ள சக்தி ஆனு 
லும்‌ சரி, இயற்கைக்கு அப்பாலுள்ள சக்தி எதுவானாலும்‌ 
சரி ஆத்ம சொருபத்தை அழிக்க எந்த சக்திக்கும்‌ இயலாது. 
அது அழியாத வஸ்துவாகையால்‌ அது உண்டுபண்ணப்‌ 
பட்ட வஸ்துவும்‌ அல்ல. ஆதீமா எடுத்துக்கொள்ளும்‌ சரீரங்‌ 
களுக்கே பிநப்பு இறப்பு உண்டு. ஆத்மாவுக்குப்‌ பறப்பு 
மில்லை, இறப்புமில்லை. சரீ ரத்தைக்கொண்டு பிறவிகள்‌ பல 
எடுப்பது ஆத்மாவுக்கு முற்றிலும்‌ அவசியமாகிறது. அது 
முன்னேற்றம்‌ அடைவதற்குப்‌ பிறவிகள்‌ பல எடுத்தாக 
வேண்டும்‌. ஆதலால்‌ மறுபிறப்பைக்‌ குறித்து யாரும்‌ அஞ்ச 
வேண்டிய அவசியமில்லை. இயற்கையின்‌ நடைமுறையோடு 
ஒப்பிட்டுப்‌ பார்த்தால்‌ பல சரீ ரங்களை எடுப்பது ஆத்மா 
வுக்கு முற்றிலும்‌ அவசியமானது என்பது விளங்கும்‌, 
31-21 
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யுக்திக்கும்‌ இதுவே முற்றிலும்‌ பொருத்தமானதாகத்‌ 
தோன்றுகிறது. ஆத்மா இனி சாசுவதமாக இருக்கப்‌ 
போகிறது என்பது உண்மையானால்‌ அது இதற்கு முன்பும்‌ 
சாசவதமாக இருந்திருக்கிறது, இதற்கு மாறான கருத்து 
யுக்திக்குப்‌ பொருந்தாதது, மறுபிறவியைக்‌ குறித்து மற்றொரு 
ஆக்ஷேபம்‌ எழுவது உண்டு. நமக்கு முற்பிறப்பு இருந்தது 
என்றால்‌ அதைப்பற்றிய ஞாபகம்‌ நமக்கு ஏன்‌ இல்லாது 
போய்விட்டது? இதுவே பலர்‌ கிளப்பும்‌ ஆக்ஷேபமாகும்‌. 
இதைச்‌ சிறிது ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌. இப்‌ பிறவிக்குரிய 
பழைய நிகழ்ச்சிகள்‌ அனைத்தையும்‌ நாம்‌ ஞாபகத்தில்‌ 
வைத்திருக்கின்றோமா £2 நாம்‌ சிறு குழந்தைகளாக இருந்த 
பொழுது செய்த செயல்கள்‌ அனைத்தையும்‌ இப்பொழுது 
ஞாபகத்தில்‌ வைத்திருக்கின்றோமா? நாம்‌ பச்சைக்‌ குழந்தை 
களாக இருந்ததைப்பற்றிய ஞாபகம்‌ நம்மில்‌ யாருக்கும்‌ 
இல்லை. உயிர்‌ வாழ்ந்திருந்ததற்கு ஞாபகசக்தி ஒன்றே 
அத்தாட்சி என்றால்‌ எது சிறிதும்‌ நம்‌ ஞாபகத்தில்‌ இல்லாது 
போய்விட்டதோ அது நிகழவில்லை என்னும்‌ முடிவுக்கு 
வந்தாகவேண்டும்‌, பச்சைக்‌ குழந்தைப்‌ பருவம்‌ நம்‌ ஞாபகத்‌ 
தில்‌ இல்லை. அதை முன்னிட்டு நாம்‌ பச்சைக்‌ குழந்தை 
களாக இருந்தது கிடையாது என்னும்‌ முடிவுக்கு வந்துசேர 
லாமா? ஆக, ஞாபகசக்தி ஒன்றைக்கொண்டே நாம்‌ முன்பு 
ஜிவித்திருந்ததைப்பற்றி முடிவுகட்டுவது பொருந்தாது. 
பழைய நிகழ்ச்சிகள்‌ நம்‌ ஞாபகத்தைவிட்டுப்‌ போய்வீடு 
வதே மிக நன்று, அத்தனையையும்‌ ஞாபகத்தில்‌ வைத்‌ 
திருப்பது பெரிய தலைச்சுமையாயிருக்கும்‌. நம்முடைய தினசரி 
வாழ்க்கையிலே ஞாபகத்தில்‌ இருப்பவைகளை யெல்லாம்‌ 
சிறிது நேரத்துக்காவது ஒதுக்கி வைக்க முயலுகிறோம்‌. 
உறக்கம்‌ என்பது அதற்காகவே அமைந்துள்ளது. உறக்கத்‌ 
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கின்‌ வாயிலாக எல்லாவற்றையும்‌ மறந்திருப்பது நமக்குப்‌ 
பெருநன்மை விளைவிக்கிறது. 


நன்றாக வளர்ந்த செடி அல்லது மரம்‌ ஒன்று தன்‌ இயல்பு 
களை யெல்லாம்‌ விதையின்கண்‌ அடக்குகிறது. அப்படி 
அடக்கியான பிறகு அது பட்டுப்போகிறது. பின்பு விதை 
முனைத்து வளரும்பொழுது பழைய இயல்பைப்‌ புதுப்பிக்‌ 
கிறது. பழைய வாழ்க்கையே அதற்கு வந்தமைவதில்லை. 
மனிதன்‌ ஒருவன்‌ ஸ்தூல சரீரத்தை விடும்பொழுது அவன்‌ 
அந்த சரீரத்தில்‌ பெற்றுள்ள அனுபவங்களெல்லாம்‌ மனது 
என்னும்‌ சூக்ஷ்ம சரீரத்தில்‌ அடக்கிவைக்கின்றன, அவன்‌ 
பெற்ற அனுபவங்கள்‌ அவனுடைய இயல்பு என வடிவெடுத்து 
வருகின்றன. மற்றொரு பிறவியை அவன்‌ எடுத்துக்கொள்ளும்‌ 
பொழுது புதிய சரீரத்தில்‌ அவனுடைய பழைய இயல்பு 
தோற்றத்துக்கு வர முயலுகிறது. புதிய சரீரத்தில்‌ அமைந்‌ 
திருக்கும்‌ மூளையும்‌ புதியது. ஆகையால்‌ பழைய செயல்களை 
இப்புதிய மூளையில்‌ ஞாபகத்துக்குக்‌ கொண்டுவர இயலாது. 
அவனுடைய சுபாவமாக இந்த வடிவத்தில்‌ அது தோன்றி 
னல்‌ போதுமானது. ஒவ்வொரு மனிதனிடத்தும்‌ ஒரு தனி 
இயல்பு இருப்பதற்கு அவனுடைய பழைய வாழ்க்கையே 
காரணமாகிறது. சுபாவ வேற்றுமைக்கு இதைத்‌ தவிர 
வேறு எக்காரணத்தையும்‌ நரம்‌ காட்ட முடியாது, ஒவ்‌ 
வொரு ஜீவனுக்கும்‌ மரணத்தைக்‌ குறித்து அச்சமுண்டா 
கிறது. முன்‌ அனுபவியாத ஒரு செயலைப்பற்றி ஒருவனுக்கு 
அச்சம்‌ ஏன்‌ உண்டாகவேண்டும்‌? தீ சுடுகிறது என்பதை 
அறியாத குழந்தை அதைத்‌ தொட முயலுகிறது; அறிந்த 
பின்‌ அதைத்‌ தொடுவதில்லை, அங்ஙனம்‌ ஜீவன்‌ முன்பு 
அனுபவித்த மரணத்தின்‌ விளைவு மரணத்தைப்‌ பற்றிய 
அச்சமாம்‌. 
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இப்பொழுது பிறந்துள்ள ஜீவன்‌ ஒருவனுக்கு இப்பிறவி 
யிலிருந்துதான்‌ துவக்கம்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது என்று எண்ண 
லாகாது, முன்பு பல பிறவிகளில்‌ அவன்‌ வாழ்ந்திருந்தான்‌. 
எண்ணிறந்த பிறவிகளின்‌ அனுபவங்கள்‌ அவனுடைய உள்‌ 
ளத்தில்‌ புதைந்து கிடக்கின்றன, அந்த அனுபவங்களேல்‌ 
லாம்‌ அவனுடைய இயல்பு ஆக அமைந்துள்ளன. ஆகையீனால்‌ 
அந்த இயல்புக்குக்‌ காரணமாயிருந்த சிறு சிறு நிகழ்ச்சிகளை 
யெல்லாம்‌ அவன்‌ மறந்துபோனான்‌. அவைகளை மறப்பதைத்‌ 
தவிர அவன்‌ வேறு என்ன செய்ய முடியும்‌? வாழ்க்கையின்‌ 
பூர்வீக விருத்தாந்தங்களை சுவானுபூதியில்‌ கண்டறிந்த 
பிரம்மஞானி ஒருவன்‌ வேண்டுமானால்‌ தனது முற்பிறப்பு 
களைப்பற்றிய ஞாபகத்தைப்‌ பெறுகின்றான்‌, ஆனால்‌ பெரும்‌ 
பான்மையோர்‌ அப்படிப்‌ பழைய நிகழ்ச்சிகளைக்‌ கருத்தில்‌ 
வாங்கிக்கொள்வது கிடையாது, ஆகவே ஞாபகசத்தி ஒன்‌ 
றைக்கொண்டே பழைய வாழ்க்கைகளைப்பற்றி முடிவுசெய்ய 
முயலுவது பொருந்தாது, பண்பாடு அடைந்து வருகின்ற 
ஆத்ம சாதகன்‌ ஒருவன்‌ தனது பழைய வரலாறுகளைத்‌ 
தெரிந்துகொள்ள விரும்புவானுகில்‌ அதற்கேற்ற சாதனம்‌ 
செய்து அவன்‌ அவைகளை ஞாபகத்துக்குக்‌ கொண்டுவர 
முடியும்‌, ஆனால்‌ அப்படிச்‌ செய்யவேண்டிய அவசியமில்லை 
என்று ஞானிகளிற்‌ பெரும்பான்மையோர்‌ அந்த சாதனத்‌ 
தைப்‌ புறக்கணிக்கின்‌ றனர்‌. அவர்களுள்‌ ஒரு சிலர்‌ பூர்வ 
ஜன்மங்களைப்பற்றிய ஞாபகத்தைப்‌ பெற்றிருக்கின்றனர்‌. 
அவர்கள்‌ பெற்ற அனுபவமே பூர்வஜன்மங்களைப்பற்றிய பிர 
மாணம்‌ ஆகின்றது. தனக்குப்‌ பிறவிகள்‌ பல இருந்திருக்‌ 
கின்றன என்பதை உணரும்‌ ஞானி ஒருவன்‌ எப்பிறப்பிலும்‌ 
பற்று வைப்பதில்லை. பிறப்பு இறப்பு என்பவை கனவுக்குச்‌ 
சமானமானவை என்று ஞானி அவைகளைப்‌ புறக்கணித்து 
ஒதுக்குகிறான்‌. நாடக மேடையில்‌ நடிகன்‌ நடிப்பதுபோன்று 
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ஞானி பறிறற்றவனாக இவ்வுலக வாழ்க்கை என்னும்‌ நாட 
கத்தை நடிக்கிறான்‌. பற்றற்ற நிலையை அவனே அடையப்‌ 
பெற்றவனாகிறான்‌. இவ்வுலக சுகங்களை அனுபவிக்க 
வேண்டும்‌ என்கின்ற அவா அவனுக்கு இல்லை, இவ்வுலக 
வாழ்க்கையை ஆர்வத்துடன்‌ பற்றிப்‌ பிடிக்கும்‌ இயல்பும்‌ 
அவனுக்கில்லை, வாழ்க்கையைக்‌ கனவுடன்‌ ஒப்பிட்டு அவன்‌ 
அதை ஒதுக்கி வைக்கிறான்‌, தனக்கு எத்தனை கொடி 
தாய்‌ தந்தையர்‌ இருந்திருக்கின்றனர்‌, தான்‌ எத்தனை 
கோடி தடவை தாயாகவோ, தற்தையாகவோ இருந்திருக்‌ 
கிரன்‌ என்பனவற்றை யெல்லாம்‌ அவன்‌ ஒரு படக்காட்சி 
போன்‌ று காண்கின்றான்‌. அவைகளிடத்துப்‌ பற்று ஏதேனும்‌ 
வைக்கவேண்டிய அவசியம்‌ அவனுக்கு ஏற்படுவதில்லை . 
கணக்கற்ற தடவைகளில்‌ பிறப்பும்‌ இறப்பும்‌ அவனுக்குத்‌ 
தோன்றித்‌ தோன்றி மறைந்துபோய்விட்டன. வாழ்க்கையில்‌ 
பல தடவைகளில்‌ அவன்‌ மகோன்னத நிலையில்‌ இருந்து 
வந்தான்‌, பல தடவைகளில்‌ அவன்‌ படாத துயரப்பட்‌ 
டான்‌. இவையாவையும்‌ ஞாபகத்துக்குக்‌ கொண்டு வரு 
கின்ற ஞானி ஒருவன்‌ வீரன்‌ போன்று இவை யாவற்றிலும்‌ 
பற்றற்றவனாக இருக்கின்றான்‌. தன்னைத்‌ துன்புறுத்துவதாக 
உலகம்‌ காட்சி கொடுக்கின்றபொழுது அவன்‌ புன்னகை 
பூக்கின்றான்‌. இவ்வுலகத்தின்‌ இன்ப துன்பங்கள்‌ அவ 
னுக்குப்‌ பொருளற்றவைகள்‌. : யானேதும்‌ பிறப்பு அஞ்‌ 
சேன்‌, இறப்பு அதனுக்கு என்‌ கடவேன்‌?” என்று துணிந்து 
சொல்லும்‌ பேராற்றல்‌ அத்தகைய ஞானிக்கே உரிய 
தாகிறது, முயலுகின்ற அனைவரும்‌ இந்தப்‌ பெருகிலையை 
அடைய முடியும்‌. 

ஜீவன்‌ பல பிறவிகளை எடுத்து வருகிறான்‌ என்னும்‌ 
கோட்பாட்டை யுக்தி பூர்வமாக நாம்‌ நிரூபிக்க முடியும்‌. 
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புதிதாக பூவுலகில்‌ பிறந்துவரும்‌ மரந்தர்களுக்கிடையில்‌ 
புகட்டியதை அறிந்துகொள்ளும்‌ ஆற்றல்‌ அவர்களுக்கு ஒரே 
பாங்கில்‌ அமைவதில்லை. சிலர்‌ விஷயங்களை விரைவில்‌ 
அறிந்துகொள்கின்‌ றனர்‌. வேறு சிலர்‌ விஷயங்களை அறிந்து 
கொள்ள நெடுங்காலம்‌ எடுத்துக்கொள்கின்றனர்‌. இதற்குக்‌ 
காரணம்‌ யாது என்பதை நாம்‌ அறிந்துகொள்ளுதல்‌ அவசிய 
மாகிறது. அறிவை நாம்‌ எங்ஙனம்‌ பெறுகிறோம்‌ என்பதை 
ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌, மனிதன்‌ ஒருவன்‌ வீதியில்‌ போகி 
மூன்‌. நாய்‌ ஒன்று அவனுக்குத்‌ தென்படுகிறது, அதை 
காய்‌ என்று அவன்‌ பொருள்படுத்துகிறான்‌. அப்படி அதை 
நாய்‌ என்று பொருள்படுத்த அவனைத்‌ தூண்டியது யாது £ 
அவனுடைய மனதில்‌ பழைய அனுபவங்கள்‌ புதைந்து கிடக்‌ 
கின்றன. அத்தகைய பழைய அனுபவங்களோடு புதிய 
அனுபவத்தை அவன்‌ ஒப்பிடுகின்றான்‌. ஏற்கனவே அமைக்‌ 
துள்ள நாய்‌ என்பதைப்‌ பற்றிய அனுபவ த்தோடு புதிய 
அனுபவத்தை அவன்‌ சீர்தூக்குகின்றான்‌. புதிய அனுபவம்‌ 
பழைய அனுபவத்தோடு ஒத்திருக்கின்றது. அது நாய்‌ என 
அவன்‌ முடிவு கட்டுகின்றான்‌. அப்படிப்‌ பிறரைப்‌ பற்றிய 
அறிவு தன்னிடம்‌ இருக்கிறதென்று அவன்‌ திருப்தியடை 
கின்றான்‌. முன்பு கண்டிராத உயிர்‌ ஒன்றைப்‌ புதியதாக 
ஒருவன்‌ காண்கின்றான்‌. அதை இன்னதென்று பொருள்‌ 
படுத்த அவனுக்கு இயலுவதில்லை. அது யாதுவாக இருக்கக்‌ 
கூடுமென்று அவன்‌ விசாரிக்கின்றான்‌. பழைய அனுபவங்‌ 
களுடன்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கின்றபொழுது இப்பொழுது 
பெற்ற புதிய அனுபவத்தை பழைய அனுபவம்‌ எதனுடனும்‌ 
சேர்க்க இயலாது போகிறது. இவ்வுயிரைப்‌ பற்றி 
எனக்கு ஒன்றும்‌ தெரியாது என்கின்ற முடிவுக்கு அவன்‌ வரு 
கின்றான்‌. ஆக, அறிவு என்பதற்கு விளக்கம்‌ இதுவேயாம்‌. 
ஏற்கனவே பெற்றுள்ள அறிவோடு ஒத்து வருபவைகளை 
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அறிந்து கொண்டதாக மனிதன்‌ முடிவு கட்டுகிறான்‌. ஏற்‌ 
கனவே பெற்றுள்ள அனுபவங்களோடு ஓத்து வராதவை 
களைத்‌ தனக்கு விளங்காதவைகள்‌ என்று அவன்‌ பகர்கின்‌ 
ரன்‌. பழைய அனுபவத்துடன்‌ சீர்தூக்கியே உயிர்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ அறிவைப்‌ பெற்று வருகின்றன. மரத்தினின்று 
பழுத்த பழங்களில்‌ ஒன்று கீழே விழுந்தால்‌ அதற்குக்‌ 
காரணம்‌ சொல்ல மனிதனுக்கு இயலாது போகின்றது. 
பழுத்த பழங்கள்‌ அனைத்தும்‌ முறை பிறழாது பூமியில்‌ விழு 
கின்றபொழுது அது ஆகர்ஷண சக்தியின்‌ செயல்‌ என்று 
மனிதன்‌ விளக்குகிறான்‌. பழைய அனுபவங்களின்‌ துணை 
பின்றிப்‌ புதிய அனுபவம்‌ எதையும்‌ யாரும்‌ பெறமுடி 
யாது, அனுபவங்களை ஒன்றோடொன்று சீர்தூக்கிப்‌ பார்ப்‌ 
பதன்‌ மூலம்‌ நாம்‌ அறிவை வளர்த்து வருகிறோம்‌, பிறக்கும்‌ 
குழந்தை ஒன்று பழைய அனுபவம்‌ ஒன்றுமில்லாது வெறும்‌ 
காலிமனதுடன்‌ இவ்‌ உலகில்‌ வருகிறது என்று ஒரு கூட்டத்‌ 
தார்‌ நம்புகின்றனர்‌. அப்படி அவர்கள்‌ நம்புதற்கு ஆதாரம்‌ 
ஒன்றும்‌ இல்லவே இல்லை. பிறக்கின்ற குழந்தைகள்‌ பழைய 
அனுபவங்களைத்‌ தங்களுடைய இயல்புகளாக வைத்துக்‌ 
கொண்டு பிறந்து வருகின்றன. உலகில்‌ பிறந்துள்ள சிறு 
வர்களுள்‌ விஷயத்தைக்‌ கிரகிக்கும்‌ சக்தி மாறுபடுகின்றது. 
விஷயங்களைச்‌ சிலர்‌ எளிதில்‌ கிரகிக்கின்றனர்‌, வேறு சிலர்‌ 
அவைகளைக்‌ கிரகிக்க நெடுங்காலம்‌ எடுத்துக்கொள்கின்‌ 
றனர்‌. ஏற்கனவே முற்பிறவிகளில்‌ அனுபவங்களை ஆழ்ந்து 
பெற்றுள்ள உயிர்கள்‌ இப்பிறவியில்‌ பெறும்‌ அனுபவங்களை 
விரைவில்‌ பொருள்படுத்துகின்றன. அதற்கு மாறாக 
முற்பிறவியில்‌ அரைகுறையான அனுபவங்களைப்‌ பெற்ற 
உயிர்கள்‌ இப்பிறவியில்‌ புதிய அனுபவங்களைப்‌ பெற்று 
அவைகளை ஓர்மைப்படுத்த நெடுங்காலம்‌ எடுத்துக்கொள்‌ 
கின்றன. அறிவைப்‌ பெறுதற்கு உபாயம்‌ ஒன்றுதான்‌ உள்‌ 
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ளது. அனுபவம்‌ ஒன்றே அறிவைப்‌ பெறுதற்கு உற்ற உபா 
யம்‌. ஏதேனும்‌ ஓர்‌ அனுபவம்‌ இப்பிறவியில்‌ ஏற்படுவதற்கு 
முன்பே ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ அதை அறிந்திருக்கிறான்‌ என்றால்‌ 
அவன்‌ அதை முற்பிறப்பில்‌ பெற்ற அனுபவம்‌ என்கின்ற 
முடிவுக்குத்தான்‌ நரம்‌ வந்தாகவேண்டும்‌. உயிர்கள்‌ அனைத்‌ 
தும்‌ மரணத்துக்கு அஞ்சுகின்றன. கோழிக்குஞ்சு ஒன்று 
கேற்று முட்டையினின்று வெளிக்கிளம்பிற்று; இன்றைக்கு 
அது பருந்தைக்‌ கண்டு அஞ்சிப்‌ பறந்து ஓடுகிறது. இதைக்‌ 
கோழிக்குஞ்சின்‌ இயல்பு என்று சிலர்‌ சொல்லி விளக்கு 
கின்றனர்‌. மரணத்தைக்‌ கண்டு அஞ்சும்‌ இயல்பு அதற்கு 
எப்படி உண்டாயிற்று? வாத்துக்குஞ்சு ஒன்று பொரித்த 
உடனே நீரினுள்‌ குதித்து நீந்த ஓடுகிறது. அந்த இயல்பை 
அது எங்ஙனம்‌ பெற்றது? செய்ததையே திரும்பத்‌ திரும்ப 
செய்கின்ற இடத்து அது இயல்பு என்னும்‌ பெயர்‌ பெற்று 
வருகிறது. இப்பிறவியில்‌ செய்யாத செயல்‌ ஒன்றின்‌ அனு 
பவம்‌ ஓர்‌ உயிரின்‌ இயல்பில்‌ அமைந்திருக்குமாகில்‌ அது 
முற்பிறப்பில்‌ செய்த செயலின்‌ இயல்பு என்றே நாம்‌ முடிவு 
கட்டவேண்டும்‌. இயல்பு என்பதை இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ 
கெளிவுபடுத்துஃவாம்‌, வீணை ஒன்றின்மீது விரல்‌ வைத்து 
வாசிக்க சிறுவன்‌ ஒருவனுக்கு இயலுவதில்லை. பெரு முயற்கி 
எடுத்துக்கொண்டு விரல்களை அசைத்துப்‌ பழகவேண்டும்‌. 
இப்படி மாசங்களும்‌ வருஷங்களும்‌ பல கடக்கின்றன, பழ 
கப்‌ பழக விரல்களை அசைத்து வீணையின்‌ தந்திகளில்‌ 
ஓசையை உண்டு பண்ணுவது இயற்கைச்‌ செயலாக 
அமைந்து போகிறது. முதலில்‌ சிரமப்பட்டுச்‌ செய்த செயல்‌ 
கெடுகாள்‌ பழக்கத்துக்குப்‌ பிறகு இயல்பான செயலாய்‌ 
மாறியிருக்கிறது. முயற்சி எடுத்துக்கொண்டு செய்த செயல்‌ 
களெல்லாம்‌ நாளடைவில்‌ இயல்பான செயல்களாக மாறி 
யமைகின்றன, அப்பொழுது முயற்சிக்குத்‌ தேவையில்லை. 
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இயல்பாகவே அது கிகழ்ந்து வருகிறது. எல்லா உயிர்களி 
டத்தும்‌ இதை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. சிருஷ்டி முழுதிலும்‌ 
இதே கோட்பாட்டைத்தான்‌ காண்கின்றோம்‌. சிருஷ்டியி 
லுள்ள உயிர்வகைகள்‌ அனைத்திடத்தும்‌ இத்தகைய ஒழுங்‌ 
குப்பாடான செயல்‌ முறைகளைக்‌ காண்கின்றோம்‌. திரும்பத்‌ 
திரும்ப செய்த செயல்‌ நாளடைவில்‌ இயல்பு என்னும்‌ 
பெயர்‌ பெற்றிருக்கிறது. ஓர்‌ இயல்புடன்‌ பிறந்த உயீர்‌ 
முற்பிறப்பில்‌ அதற்கு ஏதுவான செயல்களைத்‌ திரும்பத்‌ 
திரும்ப செய்திருக்கின்றது என்கின்ற முடிவுக்கு நாம்‌ 
வந்தாக வேண்டும்‌. முற்பிறவிகளில்‌ செய்த பல செயல்‌ 
களின்‌ விளைவே இப்பிறவியில்‌ இயல்பு என்னும்‌ பெயர்‌ 
பெறுகிறது. 

இயற்கைக்குத்‌ தோற்றமும்‌ ஒடுக்கமும்‌ உண்டு என்று 
ஏற்கனவே ஆராய்ந்தோம்‌, இவ்விரண்டு நிலைகளையும்‌ 
சிருஷ்டி, பிரளயம்‌ என்று சொல்லுகிறோம்‌, அறிவின்‌ செய 
லில்‌ இத்தகைய தோற்றமும்‌ ஒடுக்கமும்‌ உண்டு. எண்ணிப்‌ 
பார்த்து செய்யும்‌ செயல்கள்‌ பகுத்தறிவின்‌ தோற்றங்கள்‌ 
ஆகின்றன. அத்தகைய செயல்களைத்‌ தொடர்ந்து செய்து 
கொண்டு போனால்‌ நாளடைவில்‌ அச்செயல்கள்‌ இயல்பு 
என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகின்றன. அதன்‌ பிறகு எண்ணிப்‌ 
பார்க்காமலேயே இயல்பாக வடிவெடுத்துள்ள செயல்கள்‌ 
நிகழ்ந்து வருகின்றன. எண்ணிப்பார்த்துச்‌ செய்யும்‌ செயல்‌ 
கள்‌ அறிவின்‌ வெளித்‌ தோற்றங்களாக நிகழ்ந்து வந்தன. 
அதினின்று அனுபவம்‌ என்பது உண்டாயிற்று, மரணத்‌ 
தைப்பற்றிய அச்சம்‌ உயிர்களுக்கு இயல்பாக அமைந்து 
இருக்கிறது. ஏனென்றால்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப அந்நிகழ்ச்‌ சிகளை 
அவைகள்‌ முன்பு அனுபவித்திருக்கின்‌ றன. வாத்துக்குஞ்சு 
எண்ணிப்‌ பார்க்காது நீரினுள்‌ நீந்தச்‌ செல்லுகிறது. இச்‌ 
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செயல்‌ அதற்கு இயல்பு ஆகியுள்ளது. முற்பிறப்புகளில்‌ 
செய்த செயல்கள்‌ இப்பிறப்பில்‌ இயல்பாகத்‌ தென்படுவ 
தைக்‌ காண்கிறோம்‌. மக்களிடத்து இயல்பாகத்‌ தென்படும்‌ 
சில செயல்களும்‌ இங்ஙனம்‌ முற்பிறவிகளில்‌ எண்ணிப்‌ 
பார்த்துச்‌ செய்த செயல்களின்‌ விளைவாம்‌. பழைய பிறவி 
களில்‌ செய்த செயல்களின்‌ அனுபவங்கள்‌ மனதில்‌ புதைந்து 
கிடக்கின்றன, ஆகையினால்தான்‌ புதிய பிறவி எடுக்கும்‌ 
ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ அனுபவமற்ற காலி மனதோடு உலகில்‌ 
வருபவன்‌ அல்லன்‌. 

பூர்வ ஜன்ம சம்ஸ்காரங்களைப்பற்றி நவீன அறிஞர்களில்‌ 
சிலர்‌ ஆக்ஷேபம்‌ ஒன்று கொண்டுவருகிறார்கள்‌. “இத்தகைய 
அனுபவங்கள்‌ ஜீவனுக்குரியதென்‌ று ஏன்‌ சொல்லவேண்டும்‌? 
ஸ்தூல உடல்‌ இத்தகைய செயல்களுக்கு முதற்காரணமா 
யீருக்கிறது என்று ஏன்‌ பகரலாகாது? என அவர்கள்‌ 
கேட்கிறார்கள்‌, இதுதான்‌ அவர்கள்‌ கொண்டுவரும்‌ தடை, 
ஸ்தூல உடல்‌ தாய்‌ தந்தையரிடமிருந்து பெற்றதாகின்றது. 
அந்த ஸ்தூல உடலில்‌ இத்தகைய அனுபவங்கள்‌ பதிந்து 
கிடந்து சந்ததிகளாக வருபவர்களிடத்துத்‌ தோற்றத்துக்கு 
வருகின்றன என்று இவர்கள்‌ இயம்புகின்றார்கள்‌. ஒவ்‌ 
வொரு ஜீவனும்‌ என்னென்ன இயல்புகளுடனும்‌, மனப்‌ 
பான்மைகளுடனும்‌ பிறந்திருக்கின்றானோ அந்த இயல்பு 
களும்‌, மனப்பான்மைகளும்‌ அவனுடைய முன்னோர்களிடத்‌ 
திருந்து தொடர்ந்து வந்த உடல்கள்‌. மூலமாக அவனுக்கு 
வந்து அமைந்திருக்கின்‌ றன என்று ஏன்‌ கொள்ளலாகாது 
என்று அவர்கள்‌ கேட்கிறார்கள்‌. இதற்கு விடை உண்டு. 
இயல்பில்‌ தங்களுக்கு ஒத்திருப்பவர்களைப்‌ பெற்றோர்‌ 
களாகப்‌ பொறுக்கி எடுப்பது ஒன்றே சந்ததிகளாக வரும்‌ 
ஜவர்களின்‌ செயல்‌ என்று பகரவேண்டும்‌. யக்திக்கு 
இதுவே பொருந்துகிறது. 
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ஸ்தூல உடல்தான்‌ வெவ்வேறு இயல்புகளுக்கு முதல்‌ 
காரணம்‌ என்னும்‌ கொள்கை யுக்திக்கு ஒவ்வாதது ஆகிறது. 
மனத்தகத்து உண்டாகும்‌ அனுபவத்தை ஸ்தூல உடலில்‌ 
பதிய வைப்பது எங்ஙனம்‌? மனத்தகத்து உண்டாகும்‌ 
உணர்வுகளை ஜடப்பொருளில்‌ அமைத்து வைக்க முடியாது. 
ஒருவன்‌ மற்றொருவனைப்‌ பார்க்கின்றபொழுது பார்த்தல்‌ 
என்னும்‌ அலை பார்ப்பவனுடைய மனதில்‌ உண்டாகிறது 
அப்பதிவு மனதில்‌ இருக்கிறதே ஒழிய உடலில்‌ அமைவ 
தில்லை. காயப்படுவது போன்ற ஸ்தூல உடலில்‌ உண்டா 
கின்ற செயல்‌ ஸ்தூல உடலில்‌ பதிவு பெற்று நிற்கிறது. 
இந்த ஸ்தூல சரீரம்‌ நாளடைவில்‌ கலைந்து போகக்கூடியது. 
அத்தகைய சரீரத்தில்‌ மனதின்‌ பதிவு நிலைபெற்றிருக்கிறது 
என்று பகர்வது எங்ஙனம்‌? அப்படி ஸ்தூல உடலில்‌ பதிந்‌ 
துள்ள அனுபவங்களைத்‌ தாய்‌ தந்தையரிடமிருந்து சந்ததி 
களுக்குச்‌ செலுத்துவது எப்படி சாத்யமாகும்‌? தாய்‌ தந்‌ைத 
யர்‌ பல தலைமுறைகளாக காது குத்திக்‌ கொள்கின்றனர்‌. 
அது ஸ்தூல உடலில்‌ செய்துள்ள பதிவு ஆகும்‌. அவர்‌ 
களுக்குச்‌ சந்ததிகளாகப்‌ பிறக்கும்‌ குழந்தை காது குத்தம்‌ 
பெற்றதாகப்‌ பிறக்கின்றதா? இல்லை. தந்தையின்‌ உடலி 
லுள்ள பதிவுகள்‌ மைந்தனுக்குப்‌ போகின்றன என்பது 
உண்மையானால்‌ தந்தைக்கு ஒரு பிள்ளை பிறக்கின்றபொழுது 
இவன்‌ உடவில்‌ இருந்த பதிவுகள்‌ சில மைந்தனுக்குப்‌ போய்‌ 
அமைகின்றன. இரண்டாவது பிள்ளை பிறந்தால்‌ இன்னும்‌ 
சில பதிவுகள்‌ இவனைவிட்டு மைந்தனுக்குப்‌ போய்‌ அமையும்‌ 
பல பிள்ளைகளுக்கு அவன்‌ பிதா ஆகுவானாகில்‌ அவன்‌ உட 
லில்‌ இருந்த பதிவுகளெல்லாம்‌ பிள்ளைகளுக்குப்‌ போய்ச்‌ 
சேரும்‌. அவ்வளவுதூரம்‌ இவனிடத்திருந்த அனுபவப்‌ 
பதிவுகளெல்லாம்‌ விரயமாய்விடும்‌. ஆனால்‌ அத்தகைய 
நிகழ்ச்சியையும்‌ நாம்‌ காண்பதில்லை. ஆகவே ஸ்தூல 


332 ஞானயோக விளக்கம்‌ 


சரீரத்தில்‌ அனுபவத்தின்‌ பதிவுகள்‌ அமைந்துகிடக்கின்‌ றன 
என்னும்‌ கோட்பாடு யுக்திக்கு ஒவ்வாதது. 

ஜீவன்‌ பெறுகின்ற அனுபவங்களெல்லாம்‌ சரீரத்தில்‌ 
உள்ள அன்னமயகோசத்தில்‌ அடங்கிக்‌ கிடக்கின்றனவென்‌ 
ரூல்‌ அவைகள்‌ எவ்வாறு அங்ஙனம்‌ அடங்கியிருக்கின்றன 
வென்று நிரூபிக்க முடியாது. அன்னமயகோசமாகிய உடல்‌ 
ஓயாது மாறியமைந்து கொண்டிருக்கின்றது, உடல்‌ மாறு 
பாடு அடையும்பொழுது அதில்‌ அமைந்த பதிவுகளும்‌ காணா 
மற்போய்விடும்‌ பூர்வ ஜன்ம அனுபவங்களின்‌ பதிவுகளுக்கு 
உடலே முதல்‌ காரணம்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு ஏற்புடைய 
தாகாது. உண்மையில்‌ இப்பதிவுகளெல்லாம்‌ மனத்தகத்து 
வந்து அமைகின்றன. மன இயல்பு பல பிறவிகளில்‌ 
தொடர்ந்து போய்க்கொண்டிருக்கின்றது. ஒரு ஜீவனுக்கு 
ஏற்ற ஸ்தூல உடலைத்‌ தருகிற செயல்‌ ஒன்றே தாய்‌ தந்தை 
யர்‌ மைந்தனுக்குச்‌ செய்யும்‌ உதவியாகும்‌. இப்படி ஒரு 
ஜீவன்‌ பல பிறவிகளில்‌ பல பெற்றோர்களிட மிருந்து ஸ்தூல 
உடலைப்‌ பெறுகின்றான்‌, ஆனால்‌ ஒவ்வொரு பிறவியிலும்‌ 
அவன்‌ பெறுகின்ற அனுபவங்களையெல்லாம்‌ தன்‌ மனத்தகத்‌ 
திலேயே பதிய வைத்திருக்கிறான்‌. மனதில்‌ உண்டான 
ஒரு பதிவு மறைந்துபோவதில்லை. மனதின்‌ உள்ளேயே 
அது புதைந்து கிடக்கின்றது, ஒரு ஆயுள்கால முமுதிலும்‌ 
வாங்கிய பதிவுகளெல்லாம்‌ ஒன்று சேர்ந்து அடுத்த பிற 
விக்கு ஏற்ற தேகத்தைத்‌ தருகின்றன. இதைத்தான்‌ ஆகா 
மிய கர்மம்‌ என்கிறோம்‌, புதிய உடல்‌ எடுத்ததும்‌ புதிய 
உடல்‌ எடுப்பதற்கு அது பிராரப்த கர்மமாகிறது. ஒரு 
அறைக்குள்‌ ஒரு பந்து கிடக்கிறது என்று வைத்துக்கொள்‌ 
வோம்‌. ஒரு மூலையிலிருந்து உதைத்தால்‌ அது மற்றொரு 
மூலைக்குப்‌ போகிறது, அங்கிருந்து உதைத்தால்‌ இன்னொரு 
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மூலைக்குப்‌ போகின்றது. பல இடங்களில்‌ அடியுண்டு கடைசி 
யில்‌ வாயிலின்‌ வழியாக இன்னெரு அறைக்குப்‌ போகின்‌ 
றது. இதே பாங்கில்‌ ஒவ்வொரு சரீரத்திலும்‌ விதவிதமான 
சம்ஸ்காரங்களை ஜீவன்‌ வாங்குகின்றான்‌. அந்த சம்ஸ்காரத்‌ 
தொகைகளை மனத்தகத்து வைத்துக்கொண்டு மற்றோரு 
உடலை எடுக்கப்போகின்றான்‌. இங்ஙனம்‌ ஜீவாத்மா தன்‌ 
மனத்தகத்துப்‌ பல பிறவிகளில்‌ பெற்ற வினைப்பயன்‌ களைப்‌ 
பதிவுகளாக வைத்துக்கொண்டு புதிய பிறவிகளை எடுத்துக்‌ 
கொண்டே போகிறான்‌. பிறவிதோறும்‌ அவனுடைய இயல்பு 
களுக்குத்‌ தகுந்த உடலைத்‌ தருவது ஒன்றே பெற்றோர்களின்‌ 
கொடை ஆகின்றது. வினைப்பயனுக்கு ஏற்ப ஜீவன்‌ 
மேலான பிறவிகளுக்குப்‌ போவதுண்டு, இடைத்தரமான 
பிறவிகளில்‌ இருப்பதுண்டு, கடைத்தரமான பிறவிகளுக்குப்‌ 
போவதும்‌ உண்டு, தான்‌ பெறுகின்ற அனுபவங்கள்‌ பூர்த்தி 
யடையும்‌ பரியந்தம்‌ இங்ஙனம்‌ ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ பிறவிகளை 
எடுத்துக்கொண்டே போகின்றான்‌. அனுபவங்களின்‌ மேல்‌ 
நிலைக்கு வருமளவு தன்னுடைய யதார்த்த சொருபத்தை 
அந்த ஜீவன்‌ அறிந்துகொள்கிறான்‌. அ ஞானம்‌ அவனுக்கு 
அகன்று போகின்றது. தனது மேலான சொருபம்‌ 
தோற்றத்துக்கு வருகிறது. கடைசியாக அவன்‌ சித்த 
புருஷன்‌ ஆகின்றான்‌. பரிபூரணமே வடுவெடுத்தவனாக அப்‌ 
பொழுது அவன்‌ இலங்குகின்றான்‌. ஸ்தூல சரீரங்களை 
எடுக்கவேண்டிய அவசியம்‌ அதன்‌ பின்‌ அவனுக்கு உண்டாவ 
தில்லை. தேவகணங்களில்‌ தென்படுபவை போன்ற சூக்ஷ்ம 
சரீரங்களை எடுக்கவேண்டிய அவசியமும்‌ அதன்‌ பிறகு அவ 
னுக்கில்லை. இறுதியில்‌ அவன்‌ முக்த புருஷன்‌ ஆகின்றான்‌. 
பிறப்பு இறப்பு என்பன பின்பு அவனுக்குத்‌ தேவையில்லை. 

மனிதனுக்குப்‌ பிறவிகள்‌ பல இருக்கின்றன என்னும்‌ 
கோட்பாட்டினின்று மற்றோர்‌ உண்மை வெளியாகிறது. 
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தன்னை எப்படி வேண்டுமானாலும்‌ அமைத்துக்கொள்ளுதற்கு 
ஜீவாத்மனுக்கு சகல சுதந்தரமும்‌ உண்டு என்பதை அது 
நிரூபிக்கிறது, மனிதனிடத்துப்‌ பல குறைபாடுகள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. இக்குறைபாடுகளுக்குக்‌ காரணத்தை பிறர்‌ யார்‌ 
மீதும்‌ சுமத்தவேண்டிய அவசியமில்லை. தன்னிடத்துள்ள 
குறைபாடுகளுக்குக்‌ காரணம்‌ தான்‌ அல்ல; வேறு யாரோ 
என்று குறைகூறும்‌ இயல்பு மனிதனிடத்து இருக்கிறது. 
குற்றத்தைப்‌ பிறர்மீது சாட்டும்‌ பாங்கு மனிதனுக்குச்‌ சர்வ 
சாதாரணமாயிருக்கிறது, மனிதனுக்குக்‌ கண்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. அக்‌ கண்கள்‌ தங்களையே காண்பதில்லை. மற்ற 
வர்களுடைய கண்களைக்‌ காண அவைகள்‌ உதவுகின்றன. 
மனிதனுடைய இயல்பும்‌ அத்தகையது. தன்னிடத்துக்‌ 
குறைபாடுகள்‌ இருச்கின்றன என்று மனிதன்‌ எளிதில்‌ 
தெரிந்துகொள்வது கிடையாது, அதற்குப்‌ பொறுப்பாளி 
கள்‌ வேறு யாரோ என்று சுட்டிக்காட்டுவது எளிது. 
தன்னிடத்துள்ள சிறுமைகளுக்கு அயலார்கள்‌ முகாமையா 
கின்றனர்‌ என்கின்றான்‌ ஒருவன்‌. அயலார்கள்‌ மீது குற்றம்‌ 
சாட்ட இயலாவிட்டால்‌ கடவுள்‌ இப்படிப்‌ படைத்து வைத்‌ 
திருக்கிறார்‌ என்று கடவுள்மீது அவன்‌ சுமையைப்‌ போடு 
கின்றான்‌. கடவுள்மீது குற்றம்‌ சாட்ட இயலாவிட்டால்‌ அக்‌ 
கேடுகளுக்குப்‌ பொறுப்பாளியாக சைத்தான்‌ என்னும்‌ ஒரு 
வியக்தியை அவன்‌ கற்பித்துக்கொள்கிறான்‌. சைத்தானால்‌ 
தூண்டப்பெற்று கேடுகள்‌ பல செய்வது தனக்கு அமைந்‌ 
துள்ள விதி என்றும்‌ அவன்‌ இயம்புகிறான்‌. விகி என்பது 
யாது? அது எங்கே இருக்கிறது? தன்‌ வினைப்பயனை மனி 
தன்‌ தானே அனுபவிக்கிறான்‌. வாழ்க்கையைப்பற்றிய 
விதியையும்‌ மனிதன்‌ தனக்குத்தானே அமைத்துக்கொள் 
கின்றான்‌. பிறரைக்‌ குறை கூறுதலிலோ, பாராட்டுதலிலோ 
பொருள்‌ ஒன்றுமில்லை. தனது பெருமைக்கும்‌ சிறுமைக்கும்‌ 
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தானே பொறுப்பாளி. காற்று அடிக்கிறது. ஓடும்‌ கப்பல்‌ 
களின்‌ பாயை விரித்துப்‌ பிடித்தால்‌ அவைகள்‌ மேலே 
செல்லுதற்குக்‌ காற்று உதவுகிறது. ஆனால்‌ பாயைச்‌ சுருட்டி 
வைத்திருப்பவர்களுக்குக்‌ காற்று உதவுவதில்லை. அப்படி 
அது உதவாது போகுமானால்‌ அது காற்றின்‌ குற்றமாகுமா 2 
கடவுளின்‌ கருணை என்னும்‌ காற்று அல்லும்‌ பகலும்‌ ஓயாது 
அடித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது. கடவுளின்‌ கருணைக்குத்‌ 
தேய்வோ, வளர்ச்சியோ கிடையாது. அது யாண்டும்‌ நிறை 
நிலையில்‌ இருக்கிறது. மக்களுள்‌ சிலர்‌ இன்புற்றிருக்கின்ற 
னர்‌. வேறு சிலர்‌ துன்புற்றிருக்கின்றனர்‌. அதற்குக்‌ கடவுள்‌ 
பொறுப்பாளியல்ல; அது அவருடைய குற்றமும்‌ அல்ல. 
மனிதன்‌ அடைந்துள்ள பெருமைகளுக்கும்‌ சிறுமைகளுக்கும்‌ 
மனிதன்‌ தானே கர்த்தாவாகின்றான்‌. கடவுளின்‌ புறத்‌ 
தோற்றமாகிய சூரியன்‌ பலவீனன்‌ மீதும்‌, பலவான்‌ மீதும்‌ 
சமனாக ஒளிர்கின்றான்‌. கடவுளின்‌ புறத்தோற்றமாகிய 
காற்று நல்லார்க்கும்‌ பொல்லார்க்கும்‌ சமனாக வீசிக்கொண் 
டிருக்கிறது, நல்லார்க்கும்‌ பொல்லார்க்கும்‌ பொது நிலையில்‌ 
கடவுள்‌ இருக்கிறார்‌. அனைவர்க்கும்‌ அவரே தந்‌ைத, அவர்‌ 
கருணாகரன்‌; பக்ஷபாதமற்றவர்‌. அவருடைய சான்னித்தி 
யத்தைத்‌ தத்தம்‌ பாங்குக்கு ஏற்ப மானுடர்‌ பயன்படுத்திக்‌ 
கொள்கின்றனர்‌. மானுடர்‌ செய்யும்‌ சில அற்பச்‌ செயல்களை 
அவர்கள்‌ பெருமிதப்படுத்திக்‌ கொள்கின்றனர்‌. அத்தகைய 
செயல்களைக்‌ கடவுளும்‌ பெருமிதப்படுத்தி ஓர்கிறார்‌ 
என்று பலர்‌ எண்ணுகின்றனர்‌. அப்படி எண்ணுவது 
அவர்களுடைய சிற்றறிவின்‌ செயலேயாம்‌, சின்னஞ்சிறு 
நாய்க்குட்டிகள்‌ போன்றவர்கள்‌ மக்கள்‌, நாய்க்குட்டிகள்‌ 
சண்டையிட்டுக்‌ கொள்கின்றன. உயிர்ச்‌ சேதத்தை விளை 
விக்கும்‌ பெரும்‌ செயலாக அது நாய்க்குட்டிகளுக்குத்‌ 
தோன்றுகிறது, நாய்க்குட்டிகளின்‌ சண்டையைப்‌ பார்க்‌ 
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கும்‌ நமக்கு அது பெரும்‌ செயலாகத்‌ தோன்றுவகில்லை. 
நாய்ச்குட்டிகளின்‌ சண்டையில்‌ பேராபத்து ஒன்றும்‌ வந்து 
வாய்க்காது என்பதை நாம்‌ அறிகிறோம்‌. அதே பாங்கில்‌ 
கடவுள்‌ நம்மைப்‌ பொருள்படுத்துகிறார்‌. பெரும்‌ செயல்கள்‌ 
என்று நமக்குத்‌ தோன்றுபவைகளிடத்துக்‌ கடவுள்‌ உதா 
சீனராய்‌ இருக்கிறார்‌. நலம்‌, கேடு ஆகிய இரு செயல்களை 
யும்‌ அவர்‌ பொருள்படுத்துவதில்லை. ஆனால்‌ நாம்‌ என்ன 
செய்கிறோம்‌? பாபச்‌ செயல்களை முன்னிட்டுக்‌ கடவுள்‌ 
நம்மைத்‌ தண்டிக்கிறார்‌ என்று கூறுகிறோம்‌. நாம்‌ செய்யும்‌ 
புண்ணியச்‌ செயல்களுக்கு அவர்‌ சிறந்த சன்மானம்‌ அளிக்‌ 
கின்றார்‌ என்று பாராட்டுகிறோம்‌. இத்தகைய எண்ணங்‌ 
களில்‌ சிறிதேனும்‌ பொருள்‌ இல்லை. கடவுள்‌ நம்மைத்‌ 
தண்டிப்பதும்‌ கிடையாது; சன்மானம்‌ அளிப்பதும்‌ இல்லை. 
அவருடைய அருள்‌ அல்லது கிருபை எல்லார்க்கும்‌ பொது 
வானது. எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ அது நிலைத்தள்ளது. 
கடவுளின்‌ அருள்‌ இல்லாத இடம்‌ கிடையாது. எல்லாவித 
மான சூழ்நிலைகளிலும்‌ அவருடைய அருள்‌ நிறைந்திருக்‌ 
கிறது, எப்பொழுதாவது அவருடைய அருள்‌ பொய்‌ போவ 
தில்லை. மேலும்‌ அவருடைய அருளில்‌ மாறாட்டம்‌ கிடையாது. 
கடவுளின்‌ கிருபையை எப்படிப்‌ பயன்படுத்துவது என்பது 
நம்‌ கைவசத்திலேயே இருக்கிறது. கடவுளின்‌ கிருபையை 
எப்படி ஏற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌ என்பதும்‌ நம்‌ கைவசத்தி 
லேயே இருக்கிறது. ஆகையினால்‌ நரம்‌ உலகில்‌ மற்ற மனிதர்‌ 
களையோ, கடவுளையோ அல்லது வேறு எப்பொருளையோ 
குறை கூறலாகாது. நாம்‌ துன்பப்படுவோமானல்‌ அதற்கு 
நாமே பொறுப்பாளி. துன்பத்தை அகற்றி இன்பத்தை 
நிலைகாட்டக்‌ கடவுளின்‌ அருளைப்‌ பயன்படுத்துபவர்களும்‌ 
தரமே. நம்மை நாம்‌ திருத்தியமைத்துக்கொள்ள முயல 
வேண்டும்‌, 
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வாழ்க்கையைப்பற்றிய சிக்கலான பிரச்னைகள்‌ பல 
இருக்கின்றன. இத்தகைய பிரச்னேகளின்‌ பொருட்டு 
பிறர்மீது பழி கூறுபவர்‌ பலர்‌ இருக்கின்றனர்‌. அப்படிப்‌ 
பழி கூறுபவர்களுடைய எண்ணிக்கை ஒரு விதத்தில்‌ அதி 
கரித்துக்கொண்டே போகிறது. பிறர்மீது பழி கூறிக்‌ 
கொண்டிருப்பவர்கள்‌ பெரும்‌ துயரத்துக்கு ஆளாகின்றனர்‌. 
உண்மையை உள்ளபடி ஓர்ந்து அறிகின்ற மனத்தெளிவு 
அவர்களிடத்தில்லை. தாங்கள்‌ செய்த குற்றங்களின்‌ வாயி 
லாக அவர்கள்‌ தங்களை அத்தகைய பரிதாபகரமான நிலக்‌ 
குக்கொண்டுவந்திருக்கின்‌ றனர்‌. அப்படி இருந்தும்‌ அவர்கள்‌ 
பிறர்மீது குற்றம்‌ கூறுகின்றனர்‌. பிறர்மீது அவர்கள்‌ எவ்‌ 
வளவுதான்‌ குற்றம்‌ சாட்டினலும்‌ உண்மையை அவர்கள்‌ 
மாற்றிவிடமுடியாது, அதனால்‌ அவர்கள்‌ எவ்வித நலத்தை 
யும்‌ பெறவும்‌ முடியாது. பிறர்மீது குற்றம்‌ சாட்டுமளவு 
அவர்கள்‌ மேலும்‌ பலவீனர்‌ ஆகின்றனர்‌. ஆகையினால்‌ “ஓ 
மானுடா, 8 செய்துள்ள தவறுதல்களை முன்னிட்டு வேறு 
யாரையும்‌ குறைகூற வேண்டாம்‌. பொறுப்பு முழுதையும்‌ 
நீயே ஏற்றுக்கொள்‌. உன்னை ஒமுங்குப்படுத்த முனைந்து 
நில்‌.” நீ இங்ஙனம்‌ தீர்மானிக்க வேண்டும்‌. “*நான்‌ படும்‌ 
துயரத்தை எனக்கு நானே உண்டுபண்ணிக்கொண்டேன்‌. 
ஆகையீனால்‌ அதை நானே மாற்றியமைத்தாக வேண்டும்‌. 
நான்‌ ஆக்கிக்கொண்டதை என்னால்‌ அழிக்க முடியும்‌. வேறு 
யாரோ உண்டுபண்ணியதை கான்‌ ஒருகாளும்‌ அழிக்க 
முடியாது.” எனவே, மானுடா உறுதியுடன்‌ எழுந்து நில்‌. 
ஆண்மை படைத்தவன்‌ ஆவாயாக. பொறுப்பு அனைத்தை 
யும்‌ உனக்குச்‌ சொந்தமாக்கிக்கொள்‌. நீ அடையவேண்டிய 
கதிமோக்ஷத்துக்கு நீயே கர்த்தாவாகின்றாய்‌. உன்னை 
மேலோன்‌ ஆக்குதற்கு வேண்டிய வலிவும்‌ ஆற்றலும்‌ உன்‌ 
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னிடத்தே இருக்கிறது. ஆக, இனி உனக்கு ஆகவேண்டி 
யதை நீ உண்டுபண்ணிக்கொள்‌, அறியாமையினால்‌ செய்த 
பழவினைகள்‌ யாவும்‌ இத்துடன்‌ ஒழிந்துபட்டுப்‌ போகட்டும்‌. 
எல்லையற்ற எதிர்காலப்‌ பெருநிலை உனக்காகக்‌ காத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. உன்னுடைய சொல்லும்‌, சிந்தையும்‌, 
செயலும்‌ உன்னிடத்துள்ள ஒப்பற்ற ஆயதங்கள்‌ என்பதை 
ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொள்‌. சொல்லும்‌, சிந்தையும்‌, செய 
லும்‌ தீயவைகளாய்ப்‌ போகுமாயின்‌ உன்னை அழிப்பதற்குப்‌ 
புலிகள்‌ போன்று அவைகள்‌ உன்மீது பாயும்‌. மற்று உன்‌ 
னுடைய சொல்லும்‌, சிந்தையும்‌, செயலும்‌ தூயவைகளா 
யிருக்குமாயின்‌ பேராற்றல்‌ படைத்த பல்கோடி தேவர்கள்‌ 
போன்று அவைகள்‌ உனக்குத்‌ துணைபுரிய வருகின்றன. 
இதை நீ யாண்டும்‌ நன்கு ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்‌ 


கொள்வாயாக, 


13. மரணமிலாப்‌ பெருவாழ்வு 


இகபரமும்‌ உயிர்க்குயிரை யானெனதற் 
றவர்‌ உறவை எந்த நாளுஞ்‌ 
சுகபரிபூ ரணமான நிராலம்ப 
கோசரத்தைத்‌ துரிய வாழ்வை 
அகமகிழ வருந்தேனை முக்கனியைக்‌ 
கற்கண்டை அமிர்தை நாடி 
மொகுமொகென இருவிழிநீர்‌ முத்திறைப்பக்‌ 
கரமலர்கள்‌ முகிழ்த்து நிற்பாம்‌. 
_ தாயுமானவர்‌ 
வாழ்க்கையைப்பற்றிய பல கேள்விகளை மாந்தர்‌ அடிக்‌ 
கடி கேட்டுவருகின்றனர்‌. அப்படிக்‌ கேட்டுவந்துள்ள கேள்வி 
களுள்‌ பல தடவைகளில்‌ திரும்பத்திரும்பக்‌ கேட்கப்‌ 
பட்ட கேள்வி யாது? எந்த எண்ணத்தால்‌ தூண்டப்‌ 
பெற்று மாந்தர்‌ இப்பிரபஞ்சத்தை ஆழ்ந்து ஆராய்ச்கி 
பண்ணையிருக்கிறார்கள்‌? மக்களுக்கு மிக விருப்பமானதும்‌, 
அவர்களின்‌ வாழ்க்கையோடு நேர்‌ தொடர்வுடையதுமான 
கேள்வி யாது2 எவ்வளவுதான்‌ முயன்றாலும்‌ வாழ்க்கையி 
னின்று பிரித்துவைக்க முடியாதவண்ணம்‌ அமைந்துள்ள 
கேள்வி யாது? ஆத்மாவானது அழியாத்தன்மை வாய்க்‌ 
ததா- அது மரணமிலாப்‌ பெருவாழ்வுக்கு உரியதா என்‌ 
பது ஓயாது எழுந்த கேள்வியாகும்‌. புலவர்களும்‌ சான்றோர்‌ 
களும்‌ இக்கேள்வியைத்‌ தீவிரமாக ஆராய்ந்திருக்கின்‌ றனர்‌. 
ஆலயங்களிலுள்ள அர்ச்சகர்களும்‌ சமயாச்சாரியர்களும்‌ 
இதே. கேள்வியை வேண்டியவாறு ஆராய்ச்சி செய்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. சிம்மாசனத்தின்மீது வீற்றிருக்கும்‌ அரசர்கள்‌ 
இதை ஆழ்ந்து விசாரித்துப்‌ பார்த்திருக்கிறார்கள்‌. வெறும்‌ 
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ஆண்டிகளாக வீதியில்‌ திரிகின்றவர்களும்‌ இதே கேள்வி 
யின்கண்‌ தங்கள்‌ கருத்தைச்‌ செலுத்தியிருக்கிறார்கள்‌. 
மக்களுள்‌ மிகமிக மேலோர்‌ இக்கேள்வியை ஆழ்ந்து எண்‌ 
ணிப்பார்த்திருக்கின்றனர்‌, மக்களுள்‌ கயவர்களும்‌ இதைப்‌ 
பற்றி ஏதோ சில வேளைகளில்‌ சிந்தித்திருக்கின்றனர்‌. 
ஆத்மா அழியாத்தன்மை வாய்ந்ததா என்னும்‌ கேள்வியைக்‌ 
கேட்டு இதுபரியந்தம்‌ யாரும்‌ அலுத்துப்போகக்‌ கிடை 
யாது. உலகில்‌ மானுடர்‌ இருக்கும்‌ வரையில்‌, அவர்களுடைய 
இயல்பில்‌ சாகா நில்யைப்பற்றிய அவா குடிகொண்டிருக்‌ 
கும்‌ பரியந்தம்‌ இக்கேள்வியின்கண்‌ அவர்கள்‌ செலுத்தும்‌ 
ஊக 3த்துக்கு முடிவு வரமாட்டாது. வெவ்வேறு பாங்குடைய 
வர்கள்‌ இக்கேள்விக்கு வெவ்வேறு விடைகளை விடுத் திருக்‌ 
கின்றனர்‌. உலக சரித்திரத்தை ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ 
ஆயிரக்கணக்காண பேர்‌ இக்கேள்விக்கு விடை கண்டு 
_ பிடிக்க இயலாதவர்களாகப்‌ போயிருக்கின்றார்கள்‌ என்பதும்‌ 
வெளியாகிறது. ஆயினும்‌ இக்கேள்வி மாந்தர்‌ உள்ளத்தில்‌ 
யாண்டும்‌ புத்தம்‌ புதியதாகவே இருந்துவருகிறது. இவ்‌ 
வுலக வியவகாரங்களில்‌ ஓய்வு ஒழிச்சலின்‌ றி ஓயாது ஈடுபட்‌ 
மிக்கொண்டிருப்பவர்கள்‌ இக்கேள்வியை இடையிடையே 
மறக்கின்றனர்‌. அத்தகையவர்‌ உயிர்க்குயிராய்‌ நேசித்து வந்‌ 
துள்ள உறவினர்‌ யாரோ ஒருவரை ஒரு நொடியில்‌ இழக்கின்‌ 
றனர்‌. எதிர்பாராது தீடீரென்று அந்நிகழ்ச்சி நேர்கிறது. 
நேற்று நல்ல நிலையில்‌ வீட்டில்‌ இருந்தவரை இன்றைக்கு 
மரணம்‌ அடித்துக்கொண்டு போய்விட்டது. இதன்‌ விளை 
வாக இவ்வுலக சம்பந்தமான போராட்டமும்‌, இரைச்சலும்‌, 
உழைப்பும்‌ தாற்காலிகமாக நின்றுபோகின்றன. அப்போது 
மனத்தகத்துக்‌ கேள்வி ஒன்று இயல்பாக உதயமாகின்றது. 
““ இம்மண்ணுலக வாழ்க்கைக்குப்‌ பிறகு மனிதனுக்கு 
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அமையும்‌ வாய்ப்பு யாது? ”' என்பது அக்கேள்வியாகும்‌, 
“மரணத்துக்குப்‌ பிறகு ஆத்மாவுக்கு என்ன ஆகிறது 2?” 
சலிப்படைந்து போகாது காலமெல்லாம்‌ மக்கள்‌ கேட்டு 
வரும்‌ கேள்வி இதுவேயாம்‌. ' 


செயல்கள்‌ பல புரிந்து அவைகளினின்று வரும்‌ அனு 
பவத்தை ஆதாரமாகக்கொண்டு மனிதன்‌ ஞானத்தைப்பெறு 
கிறான்‌. அவன்‌ அனுபவிக்காத ஒன்றைப்பற்றி அறிந்து 
கொள்ள அவனால்‌ இயலாது, தனது அனுபவங்களைத்‌ 
தொகுத்து வைத்துக்கொண்டே மனிதன்‌ உண்மை எது 
என்பதைப்பற்றி விசாரித்துப்‌ பார்க்கிறான்‌. அனுபவங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ ஒத்து வருவதை அடிப்படையாக வைத்துக்‌ 
கொண்டு ஞானம்‌ அல்லது மெய்யறிவை மனிதன்‌ பெறு 
கின்றான்‌, தன்னைச்‌ சூழ்ந்துள்ள பிரபஞ்சத்தை ஆராய்ந்து 
பார்த்து மனிதன்‌ கண்டுகொள்வது யாது? இயற்கை முழு 
தும்‌ ஓயாது மாறி மாறி யமைந்துகொண்டு வருகிறது, ஒரு 
வித்தினின்று செடி வருகிறது, அது மரமாக வளர்கிறது. 
பிறகு திரும்பவும்‌ வித்தின்‌ நிலைக்கு அது திரும்பிப்‌ போகின்‌ 
றது. விலங்கு ஒன்று உலகில்‌ தோன்றிவருகிறது. கொஞ்ச 
காலம்‌ அது வாழ்ந்திருக்கிறது. பின்பு மடிந்து போகிறது. 
முன்பு புறப்பட்ட இடத்துக்கே அது திரும்பிப்‌ போய்‌ 
சேர்கிறது. இதே நிகழ்ச்சியை மனிதனுடைய வாழ்க்கை 
யிலும்‌ காண்கிறோம்‌. நிலைத்திருப்பவை போன்று தென்படும்‌ 
மலைகள்‌ சிறிது சிறிதாகத்‌ தேய்கின்றன.நதிகள்‌ நாளடைவீல்‌ 
படிப்படியாய்‌ உலர்ந்து போகின்றன. கடலினின்று மழை 
யாகப்‌ புறப்பட்டு வந்தது திரும்பவும்‌ ஈதியாகக்‌ சடலைப்‌ 
போய்ச்‌ சேர்கிறது. தோன்றுதல்‌, வளர்தல்‌, விருத்தியடை 
தல்‌, தேய்தல்‌, மறைதல்‌ என்னும்‌ முறையில்‌ இயற்கையி 
லுள்ள யாவும்‌ ஒழுங்காக வட்டமிட்டுக்கொண்டிருக்கின்‌ றன. 


342 ஞானயோக விளக்கம்‌ 


யாண்டும்‌ நாம்‌ பெறும்‌ அனுபவம்‌ இதுவேயாம்‌, கோடானு 
கோடி வடிவங்களை பிரபஞ்சத்தில்‌ காண்கிறோம்‌; கோடானு 
கோடி உயீர்வகைகளையும்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ காண்கிறோம்‌, 
இவைகளைக்‌ கணக்கிடுவது சாத்தியமன்று. உயிர்வகை 
களுள்‌ ஆரம்ப நிலையில்‌ இருப்பது அணு உயிர்த்தத்துவம்‌ 
ஆகும்‌, உச்ச நிலைக்கு வர்திருப்பவன்‌ பரம்பொருளை 
சாக்ஷாத்கரித்திருக்கும்‌ நிறைஞானி ஆவான்‌. இவ்‌ இரண்‌ 
டுக்கும்‌ இடைநிலையில்‌ எண்ணிக்கையில்‌ அடங்காத உயிர்‌ 
வகைகள்‌ இருக்கின்றன. தோன்றியுள்ள இத்தனை வித 
மான உயிர்‌ வகைகளுக்குள்‌ தொடர்வையும்‌ ஒற்றுமையையும்‌ 
காண்கிறோம்‌. நவீன பெளதிக விக்ஞானம்‌ உயிர்வகைகளை 
ஆழ்ந்து ஆராய்ச்சி செய்துவருகிறது. இந்த ஆராய்ச்சியின்‌ 
விளைவாக ஓர்‌ உயிர்க்கும்‌ மற்றோர்‌ உயிர்க்கும்‌ இடையில்‌ 
இருந்த பெரிய வித்தியாசம்‌ நீக்கப்பட்டு வருகிறது. 
ஐடப்‌ பொருள்களுக்கிடையில்‌ கணக்கற்றவைகள்‌ என்று 
சொல்லப்பட்டவைகளெல்லாம்‌ ஒரு பொருளின்‌ பல்வேறு 
தோற்றங்கள்‌ என்று எசண்டுபிடிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. 
தோற்றத்தளவில்‌ அது வெவ்வேறு பொருள்களாகக்‌ காட்சி 
கொடுத்துக்கொண்டிருக்கிறது, கணக்கற்ற உயிர்‌ வகைகள்‌ 
என்று கருதப்பட்டவைகளிடத்து ஒரே உயிர்த்‌ தத்துவம்‌ 
இலங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறது என்கின்ற உண்மையும்‌ 
தெளிவுபட இக்காலத்தில்‌ கண்டுபிடிக்கப்பட்டிருக்கிறது. 
ஒரு சங்கிலியில்‌ கணக்கற்ற வளைகள்‌ இணைக்கப்பட்டி 
ருப்பது போன்று பிரபஞ்சம்‌ முழுதிலும்‌ இலங்கும்‌ உயிர்த்‌ 
தத்துவத்தில்‌ விதவிதமான ஜந்துக்கள்‌ இணைக்கப்பெற்றி 
ருக்கின்றன. இந்த உயிர்த்தத்துவம்‌ அகண்டாகாரத்தில்‌ 
விரிந்தோடுகிறது. இதற்குத்‌ துவக்கம்‌ எங்கே, முடிவு 
எங்கே என்று கண்டுபிடிக்க நமக்கு இயலுவ தில்லை. ஆனால்‌ 
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எல்லா உயிர்களுக்கிடையிலும்‌ தொடர்பு இருக்கிறது 
என்பது தெளிவுபட விளங்குகிறது. உயிர்‌ வகைகனைப்‌ 
பற்றிய மற்றோர்‌ உண்மையும்‌ ஸ்பஷ்டமாக நமக்கு விளங்கு 
கிறது. கிற்றுயிர்‌ பேருயிராகப்‌ பரிணமிக்கிறது. இத்தகைய 
பரிமைத்துக்குப்‌ பலர்‌ பல பெயரிட்டு அழைக்கின்றனர்‌. 
பரிணாமம்‌ என்றும்‌, ஆவீர்பாவம்‌ என்றும்‌, விரிவடைதல்‌ என்‌ 
றும்‌, கிரமவிகாசம்‌ என்றும்‌ பலசொ ற்களைக்‌ கையாண்டு இக்‌ 
கோட்பாட்டை விளக்குகின்றனர்‌. சிற்றுயிர்‌ படிப்படியாகப்‌ 
பேருயிராகமாறியமைந்து வருகிறது என்பது இதன்‌ கருத்து 
ஆகும்‌. இக்‌ கொள்கை மிகமிகப்‌ பழையது, பல்லாயிரம்‌ 
ஆண்டுகளுக்கு முன்பே மானுட சமுதாயம்‌ இக்கோட்‌ 
பாட்டை நன்கு அறிந்திருந்தது. அறிவுத்துறையிலே மானுடர்‌ 
முன்னேற்றம்‌ அடைந்து வருகிறார்கள்‌. இந்த முன்னேறி 
றத்துக்கு ஏற்ப இந்தப்‌ பரிணாம வாதம்‌ இன்னும்‌ நன்றாகத்‌ 
தெளிவுபடுத்தி விளக்கப்படுகிறது. இதை அனுசரித்துள்ள 
மற்றொரு கோட்பாடு உண்டு. இக்கோட்பாட்டைப்‌ பண்‌ 
டைக்காலத்துப்‌ பெருமக்கள்‌ நன்கு அறிந்திருந்தனர்‌, நவீன 
பெளதிக விக்ஞானிகள்‌ இதை இன்னும்‌ நன்றாக அறிந்து 
கொள்ளவில்லை, உயிர்கள்‌ விரிவடைதல்‌ என்னும்‌ செயல்‌ 
இயற்கையில்‌ நடைபெற்று வருவதுபோன்று உயிர்‌ வகைகள்‌ 
சுருங்கி ஒடுங்குகின்றன என்கின்ற கோட்பாட்டையும்‌ 
முன்னைய மேலோர்‌ அறிந்திருந்தனர்‌. அதற்கு அவர்கள்‌ 
கையாண்ட சொற்கள்‌ சங்கோசம்‌, திரோதானம்‌, சுருங்கு 
தல்‌, கிரமசங்கோசனம்‌, மறைதல்‌ என்பனவாம்‌. வித்து 
ஆனது செடியாக மாறியமைகிறது. ஆனால்‌ ஒரு சிறு மணல்‌ 
செடி ஆகாது, தந்‌ைத மைந்தனாகப்‌ பரிணமிக்கின்றான்‌. 
தந்தைக்குப்‌ பதிலாக களிமண்ணாங்கட்டி ஒன்று மைந்தனாகப்‌ 
பரிணமிக்காது. இத்தகைய விரிவு அல்லது ஆவிர்ப்பாவம்‌ 
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எதினின்று உண்டாகிறது என்பது கேள்வி, வித்து ஆக 
இருந்தது யாது? விதையும்‌ மரமும்‌ அமைப்பில்‌ ஒன்றே. 
விதையாக இருந்தபொழுது மரமாக மாறியமையும்‌ ஆற்றல்‌ 
அனைத்தும்‌ அதனிடத்து மறைந்து கிடந்தது. எதிர்காலத்‌ 
தில்‌ முழுமனிதன்‌ ஆகக்கூடிய ஆற்றல்‌ எல்லாம்‌ ஒரு சிறு 
குழந்தையின்கண்‌ மறைந்து கிடக்கிறது. எதிர்காலத்தில்‌ 
விரிவாக வந்தமையும்‌ உயிர்த்‌ தத்துவம்‌ யாவும்‌ ஓர்‌ அணு 
உயீரின்கண்‌ மறைந்து கிடக்கிறது, இங்ஙனம்‌ மறைந்து 
கிடக்கும்‌ நிலையைத்தான்பண்டைக்காலத்து இரந்தியரிஷிகள்‌ 
திரோதானம்‌ என்றும்‌, சங்கோசம்‌என் றும்‌ அழைத்தார்கள்‌. 
அப்படி அவர்கள்‌ பகர்ந்துள்ள உண்மையைத்‌ தெளிவு 
படுத்துவதற்கு ஈவீன பெளதிக விக்ஞானம்‌ நன்கு பயன்படு 
கிறது. விரிவடைதல்‌ என்னும்‌ செயலுக்கு முன்பு சுருங்குதல்‌ 
என்னும்‌ செயல்‌ நிகழ்ந்திருக்கிறது. தீரோதானம்‌ என்பது 
இல்லாது அவிர்ப்பாவம்‌ என்பது நிகழ முடியாது, பிரபஞ்ச 
முழுதிலும்‌ வியாபகமாயுள்ள சக்தீயைக்‌ கூட்டவோ, குறைக்‌ 
கவோ நம்மால்‌ முடியாது என்னும்‌ உண்மையை நவீன 
பெளதிக விக்ஞானம்‌ கண்டுபிடி த்திருக்கிறது. இயற்கையில்‌ 
அமைந்துள்ளவஸ்கு வினின்று ஓர்‌ அணுவையுங்கூடஅழித்து 
விட நம்மால்‌ இயலாது. இயற்கையின்கண்‌ அமைந்துள்ள 
சக்தியினின்று ஒரு சிறு பகுதியையும்‌ பாழ்படுத்த நம்மால்‌ 
இயலாது. இயற்சையின்‌ மூலப்பொருளைக்‌ கூட்டவோ, 
குறைக்கவோ ஈமச்கு இயலாது. இயற்கையின்கண்‌ அமைக்‌ 
துள்ள சக்தியை அதிசப்படுத்தவோ, குறைக்கவோ நமக்கு 
இயலாது, இயற்கை யாண்டும்‌ நிறைபொருளாய்‌ உள்ளது 
உள்ளபடி இருக்கிறது. ஆதலால்‌ விரிவடைதல்‌ அல்லது 
ஆவிர்ப்பாவம்‌ என்பது வெறும்‌ சூன்யத்திலிருந்து வரமுடி 
யாது. பிறகு எங்கிருந்துதான்‌ இது தோற்றத்துக்கு வக்‌ 
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திருக்கிறது என்பது கேள்வி. ஒடுங்கிய நிலையிலிருந்து விரி 
வடைந்த நிலைக்கு அது வந்திருக்கிறது என்பது இதைப்‌ 
பற்றிய உண்மை. மக்களுள்‌ ஒடுங்கிய நிலையில்‌ இருப்பது 
குழந்தை, விரிவடைந்த நிலையில்‌ இருப்பவன்‌ முழுமனிதன்‌. 
ஸ்தாவரங்களுள்‌ ஒடுங்கிய நிலையில்‌ இருப்பது வித்து, விரி 
வடைந்த நிலையில்‌ இருப்பது மரம்‌, இயற்கை முழுதிலும்‌ 
இதே கோட்பாட்டைக்‌ காண்கின்றோம்‌. ஓர்‌ அணு உயிர்த்‌ 
தத்துவத்தின்கண்‌ பேருயிராகப்‌ பரிணமிக்கும்‌ வல்லமை 
மறைந்து கிடச்கிறது, இக்‌ கோட்பாட்டை ஞாபகத்தில்‌ 
வைத்துக்கொண்டால்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ தென்படும்‌ எண்‌ 
ணிறந்த உயிர்‌ வகைகளைப்‌ பற்றிய விளக்கம்‌ நமக்குத்‌ தெளி 
வாகும்‌. உயிர்கள்‌ அனைத்துக்குமிடையே நெருங்கிய 
தொடர்வு இருக்கிறது என்பதை ஏற்கனவே ஆராய்ந்தோம்‌. 
மிகக்‌ கீழ்நிலையில்‌ அணு உயிர்த்தத்துவம்‌ ஒன்று இருப்ப 
தாக நமக்குத்‌ தெரிகிறது. உச்ச நிலையில்‌ நிறைஞானி 
ஒருவன்‌ இருப்பதும்‌ நமக்குத்‌ தெரிகிறது. அணு உயிர்த்‌ 
குத்துவத்தில்‌ துவக்கி நிறைஞானியில்‌ முற்றுப்‌ பெறுவதற்‌ 
கிடையில்‌ ஒரே உயிர்‌ பல படித்தரங்களில்‌ விரிவடைந்து 
வருகிறது என்பதைக்‌ காணலாம்‌. ஒரு ஜீவன்‌ அடைத்து 
வரும்‌ வளர்ச்சியில்‌ பல படித்தரங்களைக்‌ காண்கிறோம்‌. பிந்து 
மயமாக உள்ள ஜீவன்‌ சிசு ஆகிறது, பிறகு குழந்தை 
ஆகிறது, பிறகு பாலன்‌ ஆகிறது, பிரகு யுவன்‌ ஆகிறது, 
பிறகு கிழவன்‌ ஆகிறது. இது ஒரு ஜீவனைப்பற்றிய 
உண்மை. இனி, ஜீவர்களின்‌ தொடர்வில்‌ ஒரு நீண்ட 
சங்கிலி போன்ற இணக்கத்தைக்‌ காண்கிறோம்‌. கல்‌ நிலை 
யில்‌ ஒன்று, புல்‌ நிலையில்‌ ஒன்று, நிற்கும்‌ நிலையில்‌ ஒன்று, 
நகரும்‌ நிலையில்‌ ஒன்று, ஈடக்கும்‌ நிலையில்‌ ஒன்று, நீந்தும்‌ 
நிலையில்‌ ஒன்று, பறக்கும்‌ நிலையில்‌ ஒன்று--இவை யாவை 
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யும்‌ தொகுத்துணர்ந்தால்‌ உயிர்‌ வகைகளின்‌ படித்தரங்களை 
நன்கு அறிந்து கொள்கிறோம்‌. கணக்கற்ற உயிர்கள்‌ வித 
விதமான பாங்குகளில்‌ விரிவடைந்து தங்களை விளக்கிக்‌ 
காட்டிக்‌ கொண்டிருக்கின்றன. பண்டொரு காலத்தில்‌ 
இவை யாவும்‌ ஒடுக்கம்‌ அல்லது திரோதான நிலைக்குப்‌ 
போயிருந்தவைகள்‌ என்பதும்‌ வெளியாகிறது. புல்‌ முதல்‌ 
பிரம்மா பரியந்தமுள்ள எல்லா உயிர்களும்‌ சிறிது சிறிதாக 
மேல்‌ நிலைக்கு ஆவிர்பவித்து வருகின்றன. ஒடுங்கிய நிலை, 
விரிவடையும்‌ நிலை என்னும்‌ இக்கோட்பாடுகளில்‌ அண்ட 
கோடிகளிலுள்ள உயிர்‌ வகைகள்‌ யாவும்‌ அடங்கியிருக்கின்‌ 
றன. இன்றைக்கு அணு உயிராய்‌ இருக்கும்‌ ஜீவன்‌ ஒன்று 
சிறிது சிறிதாகப்‌ பரிணமித்து தெய்வநிலைக்கு வரக்கூடும்‌ 
என்பதும்‌ வெளியாகிறது, இங்ஙனம்‌ அணு உயிர்நிலையின்‌ 
கண்‌ மறைந்து செல்லுதலும்‌, முடிவான தெய்வீக நிலைக்கு 
விரிந்து வருவதும்‌ இயற்கையில்‌ ஓயாது நிகழ்ந்துகொண்டி 
ருக்கிறது. தன்னிடத்து இல்லாத புதிய நிலை ஒன்றை எந்த 
ஜீவனும்‌ எப்பொழுதாவது பெறுவதில்லை, தன்னிடத்துள்ள 
இயல்பு மறைந்து கிடக்கின்றது. நாளடைவில்‌ தோற்றத்‌ 
துக்கு வருகிறது. இதுவே உயிர்‌ வாழ்வு என்பதைப்பற்றிய 
உண்மையாகும்‌. அண்டம்‌ முமுதிலும்‌ பல்கோடி உயிர்களின்‌ 
கண்‌ இக்கோட்பாடு நிரூபிக்கப்பெற்று வருகிறது, 


ஒரு வஸ்துவுக்குக்‌ காரண காரியம்‌ என்னும்‌ இரண்டு 
நிலைகள்‌ இருக்கின்றன. இந்த இரண்டு நிலைகளுக்கிடை 
யில்‌ வஸ்து வேற்றுமை இல்லை. உருவெடுத்த நிலையில்‌ 
காரியம்‌ என்றும்‌, உருவெடுக்காத நிலையில்‌ காரணம்‌ என்‌ 
றும்‌ ஒரு பொருளைப்பற்றிப்‌ பகர்கின்றோம்‌. இந்த மோதிரத்‌ 
தைச்‌ சான்றாக எடுத்துக்கொள்வோம்‌, இது தங்கத்தினால்‌ 
செய்யப்பட்டது. தங்கம்‌ என்கின்ற வஸ்துவும்‌ நகைக்கார 
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னுடைய கிரியா சக்தியும்‌ சேர்ந்து இது மோதிரமாயிற்று, 
மோதிரம்‌ என்னும்‌ வஸ்து காரியமாக இலங்குகிறது, இதற்‌ 
குக்‌ காரணமாயுள்ள பொருளும்‌ மனிதனுடைய முயற்சியும்‌ 
இதற்குக்‌ காரணங்கள்‌ ஆயின. அவ்வீரண்டு காரணங்களும்‌ 
சேர்ந்து மோதிரம்‌ என்னும்‌ காரியமாக வெளிப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. மனிதனுடைய முயற்சி இதில்‌ சம்பந்தப்படாதிருந்‌ 
தால்‌ இது வெறும்‌ தங்கக்‌ கட்டியாக இருக்கும்‌. இதில்‌ 
காரணம்‌, காரியம்‌ ஆகிய இரண்டுக்குமுள்ள வித்தியாசம்‌ 
யாது? இவ்விரண்டுக்குமிடையில்‌ அதிக வித்தியாசம்‌ இல்லை, 
பொன்‌ புதிய வடிவை எடுத்ததே காரிய நிலையாகும்‌. அது 
பொன்னாய்‌ இருப்பது காரண நிலையாகும்‌, காரணத்தில்‌ 
மாறுபாடு உண்டாகிறபொழுது காரியம்‌ மாறுபட்டுப்‌ 
போகிறது. அக்கோட்பாட்டுக்கு இணங்க மோதிரத்தைச்‌ 
சங்கிலியாக மாற்ற முடியும்‌. எனவே காரணம்‌, காரியம்‌ 
ஆகிய இரண்டு நிலைகளுக்கிடையில்‌ பெரிய வித்தியாசம்‌ 
இல்லை என்பதை நாம்‌ நன்கு ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. இக்கோட்பாட்டை உயிர்களின்‌ வாழ்க்கையில்‌ 
இணைத்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. அண்டம்‌ முழுதிலும்‌ ஒரு 
பேருயிர்‌ வியாபித்திருக்கிறது. அண்டம்‌ முழுதிலும்‌ வியா 
பித்துள்ள அப்பேருயிர்‌ அணுப்போன்ந உயீர்த்தத்துவமாக 
தோற்றத்துக்கு வருகிறது, மேலும்‌ மாறியமைய அது 
எத்தனிக்கிறது. அதன்‌ யத்தனம்‌ ஓய்வில்லாது நிகழ்ந்து 
வருகிறது, அதற்கு முடிவே இல்லையா என்று கேட்கலாம்‌. 
ஆம்‌, முடிவு உண்டு. அதன்‌ முயற்சி நிறைஞானியின்‌ நிலக்‌ 
குப்‌ போகின்றபொழுது பூர்த்தியாகிறது, ஒடுங்கிய நிலை 
யில்‌ முன்பு அதன்‌ உயிர்‌ இருந்தது. ஒடுங்கிய நிலையைக்‌ 
காரணம்‌ என்றும்‌, விரிவடைந்த நிலையைக்‌ காரியம்‌ என்றும்‌ 
பகருதல்‌ பொருந்தும்‌, ஒடுங்கித்‌ தோன்றாத நிலையிலிருந்து 
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விரிவடைந்து முழுத்தோற்றம்‌ என்னும்‌ நிலைக்கு அது படிப்‌ 
படியாக மாறியமைந்தது. தோன்றாத நிலையிலும்‌, தோன்றி 
யுள்ள நிலையிலும்‌ உயிர்த்தத்துவம்‌ ஒன்றேயாம்‌, 


மரணமிலாப்‌ பெருவா ழ்வை அம்ருதத்வம்‌ என்று ஒரு 
சொல்லிலே விளக்கலாம்‌, மிருத்யு அல்லது மரணத்தைக்‌ 
கடந்த நில்‌ என அது பொருள்படுகிறது. மரணமிலாப்‌ 
பெருவாழ்வு என்னும்‌ கோட்பாட்டை நாம்‌ நிரூபித்தாக 
வேண்டும்‌. இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ எப்பொருளுக்கும்‌ அழிவில்லை 
என்னும்‌ கோட்பாட்டை நரம்‌ ஆராய்ந்துள்ளோம்‌. புதிதாக 
இப்பிரபஞ்சத்தினுள்‌ தோன்றியுள்ளது எதுவும்‌ இல்லை. 
இனி, மேலும்‌ இவ்வுலகத்தினுள்‌ புதியது எதுவும்‌ வந்து 
சேராது. தோற்றம்‌ மறைவு என்னும்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ மாறி 
மாறி இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ நிகழ்ந்துகொண்டே வருகின்றன. 
சுழல்கின்ற சக்கரத்தில்‌ ஒரு பகுதி கீழே போவதும்‌ மேலே 
வருவதும்‌ மாறி மாறி அமைவது போன்று பிரபஞ்சத்தின்‌ 
நடைமுறை என்னும்‌ சக்கரத்தில்‌ தோற்றமும்‌ ஒடுக்கமும்‌ 
மாறி மாறி நிகழ்ந்துகொண்டி ருக்கின்றன. இயற்கையிலே 
நிகழ்கின்‌ ற நிகழ்ச்சிகள்‌ யாவும்‌ அலைகள்‌ போன்றவை. அலை 
கள்‌ மேலே கிளம்பவும்‌, கீழே தணியவும்‌ செய்கின்றன. 
ஒடுங்கியிருக்கும்‌ சூக்ஷ்ம நிலையிவின்று புதிய அண்டங்கள்‌ 
உருவெடுத்து வருகின்றன. சிறிது சிறிகாக அவைகள்‌ 
ஆவிர்பவிக்கின்றன. அதனால்‌ அவைகளுக்குப்‌ புதிய ஸ்தூல 
தோற்றங்கள்‌ வருகின்றன. அவைகள்‌ கொஞ்சகாலம்‌ நிலை 
பெற்றிருக்கின்றன. பின்‌ பு தேய்ந்து சூக்ஷ்ம நிலைக்கு 
மறைந்துபோகின்றன. மறைந்த நிலையைப்‌ ிரளயம்‌ 
அல்லது ஒடுக்கம்‌ என்கின்‌ றோம்‌. ஒடுங்கிய நிலையினின்று 
கிரும்பவும்‌ அவைகள்‌ தோற்றத்துக்கு வருகின்றன. தோற்‌ 
ஐத்துக்கு வருங்கால்‌ அதை சிருஷ்டி என்று இயம்புகிறோம்‌. 


மரணமிலாப்‌ பெருவாழ்வு 349 


இத்தகைய நிகழ்ச்சிகள்‌ மாறி மாறி அமைந்து கொண்டிருக்‌ 
கின்றன. உயிர்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ இதே கோட்பாடு 
பொருந்துகிறது, ஒவ்வோர்‌ உயிரும்‌ தோன்றவும்‌ மறைய 
வும்‌ செய்கின்றது. ஈண்டு மறைதல்‌ என்பதன்‌ பொருள்‌ 
யாது 2? உயிர்‌ ஒன்று எடுத்துக்கொண்ட வடிவம்‌ கலைந்து 
மறைந்து போகிறது. திரும்பவும்‌ அதே வடிவத்தைத்‌ 
தனக்கு அமைத்துக்கொள்ள இந்த உயிருக்கு சாத்தியமா 
கிறது. இந்த வடிவங்களும்‌ ஒரு விதத்தில்‌ நித்தியமான 
வைகள்‌ என்று சொல்லலாம்‌. எப்படி என்று பார்ப்போம்‌, 
வினையாட்டுக்குரிய பாய்ச்சிகை ஒன்றை உதாரணமாக 
எடுத்துக்கொள்வோம்‌. அந்தப்‌ பாய்ச்சிகையில்‌ 6-6-3-4 
என்னும்‌ எண்ணிக்கைகள்‌ மேலே தோன்றின என்று 
வைத்துக்கொள்வோம்‌. இந்தப்‌ பாய்ச்சிகையைத்‌ தொடர்ந்து 
உருட்டிக்கொண்டே இருந்தால்‌ இதே முறையில்‌ எண்ணக்‌ 
கைகள்‌ திரும்பவும்‌ வந்து அமையும்‌ தருணம்‌ ஒன்று 
ஏற்படும்‌. இயற்கையின்‌ நடைமுறையும்‌ இத்தகையதே. 
இயற்கையில்‌ எண்ணிறந்த அணுக்கள்‌, எண்ணிறந்த 
கட்புலனாகாத சிறு சிறு துகள்கள்‌ நிறைந்து கிடக்கின்றன. 
இவை யெல்லாவற்றையும்‌ வேறு பாங்குகளில்‌ இயற்கைத்‌ 
தூய்‌ உருட்டிப்‌ போட்டுக்கொண்டே இருக்கிறாள்‌. அப்படி 
உருண்டு அமைந்துள்ள வடிவங்களில்‌ சில அமைப்புக்களை 
இப்பொழுது நாம்‌ கண்ணெதிரே காண்கின்றோம்‌, மோதிரம்‌ 
ஒன்று, மேஜை ஒன்று, நீர்‌ நிறைந்த மட்பாண்டம்‌ ஒன்று 
ஆகியவைகளை ஈம்‌ எதிரே இப்பொழுது நாம்‌ காண்கின்‌ 
ரோம்‌, இயற்கையில்‌ உள்ள அணுக்கள்‌ எடுத்து வரும்‌ 
வடிவங்களுள்‌ இவைகளும்‌ ஒரு முறையில்‌ அமைந்தவைகளா 
கும்‌. இப்பொருட்களெல்லாம்‌ காலக்கிரமத்தில்‌ உடைந்து 
ஒடுங்கிப்‌ போய்விடும்‌. நீடுழி காலத்திற்குப்‌ பிறகு இதே 
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வடிவங்கள்‌ இதே முறையில்‌ திரும்பி அமையும்‌ தருணம்‌ 
ஒன்று உண்டாகும்‌. இப்பொழுது இங்கு அமைந்துள்ள 
மோதிரம்‌, மேஜை, நீர்‌ நிறைந்த மட்பாண்டம்‌ இதே பாங்‌ 
கில்‌ வந்து அமையக்கூடும்‌, இப்பொழுது நாம்‌ ஆராய்ச்சி 
பண்ணுகின்ற இதே விஷயத்தைப்‌ பேசுகின்ற மனிதர்களும்‌ 
வந்து அமையக்கூடும்‌, இயற்கையில்‌ நிகழ்கின்ற ஒரே 
நிகழ்ச்சி முன்பு பல தடவைகளில்‌ நிகழ்ந்திருக்கிறது, எதிர்‌ 
காலத்தில்‌ பல தடவைகளில்‌ நிகழவும்‌ போகின்றது. நிகழ்ந்த 
ஒன்று திரும்பத்‌ திரும்ப நிகழ்வதே இயற்கையின்‌ அமைப்பு 
ஆகும்‌. ஐடவஸ்துக்களைப்‌ பற்றிய உண்மை இதுவேயாம்‌. 
அப்படியானால்‌ ஐடப்பொருள்களின்‌ உருவங்களும்‌ திரும்பத்‌ 
திரும்ப அமைந்துகொண்டே இருக்கின்றன. அந்த வடிவங்‌ 
கள்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப உண்டாகி இயற்கையில்‌ எப்பொழு 
தும்‌ தென்படும்‌ பாங்குடையவைகளாய்‌ இருப்பதால்‌ 
அவைகளையும்‌ ஒரு விதத்தில்‌ நித்தியமானவைகள்‌ என்று 
இயம்பலாம்‌. 


இனி, வரப்போகின்ற சூரியகிரகணம்‌ அல்லது சந்திர 
கிரகணம்‌ ஒன்றைப்பற்றிய புள்ளி விவரங்கள்‌ அனை த்தையும்‌ 
முற்கூட்டியே தெரிவிக்க முடிகிறது. ஒரு மனிதனுடைய 
வாழ்க்கையில்‌ முன்பு நிகழ்ந்த நிகழ்ச்சிகளையோ அல்லது 
எதிர்காலத்தில்‌ நிகழக்கூடிய சம்பவங்ககாயோ கவனித்துச்‌ 
சொல்லவல்ல நிபுணர்கள்‌ சிலரைக்‌ காண்கிறோம்‌. ஒரு மனித 
னுடைய எதிர்கால நிகழ்ச்சிகளை முற்கூட்டியே எப்படிச்‌ 
சொல்லமுடிகிறது என்பது சிந்தனைக்குரிய விஷயமாகிறது. 
இது சாத்தியம்‌ என்பதற்கு அடிப்படைக்‌ காரணம்‌ ஒன்று 
இருக்கிறது, இயற்கையின்‌ நடைமுறையில்‌ ஒழுங்குப்பாடு 
இருக்கிறது, நிகழ்ச்சிகள்‌ தாறுமாறாக அமைவது என்பது 
இயற்கையில்‌ இல்லை. கிரகங்கள்‌ ஒழுங்காகச்‌ சுழன்று 
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வருவதால்‌ சந்திர சூரிய கிரகணங்களை சரியாகக்‌ கணித்துத்‌ 
தெரிந்துகொள்ள முடிகிறது. மக்களின்‌ வாழ்க்கையில்‌ 
காரண காரியம்‌ என்பன முறை பிறழாது நிறைவேறி வரு 
கின்றன, காரணம்‌ ஒன்றைத்‌ தெரிந்து கொண்டால்‌ அதி 
னின்று இனி வரப்போகும்‌ காரியத்தைக்‌ கணித்துச்‌ சரி 
யாகச்‌ சொல்லமுடிகிறது, இக்‌ கோட்பாட்டைக்‌ தெரிந்து 
கொள்ளுதற்குச்‌ சான்று ஒன்று எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌. 
இராட்டின ஊஞ்சல்‌ அல்லது சுழல்‌ தேர்‌ என்னும்‌ களியாட்‌ 
டத்துக்குரிய சக்கரம்‌ ஒன்றை காம்‌ பார்த்திருக்கிறோம்‌, 
அதில்‌ பல ஊஞ்சல்கள்‌ அமைக்கப்‌ பெற்றிருக்கின்‌ றன . 
அந்தச்சக்கரத்தைச்‌ சுழற்றும்பொமுது ஊஞ்சல்கள்‌ ஒன்றன்‌ 
பின்‌ ஒன்றாக முறையே மேல்‌ நோக்கி வருகின்றன. ஊஞ்சல்‌ 
ஒன்று கீழே தரை மட்டத்தில்‌ இருக்கும்‌ பொழுது இரண்‌ 
டொருவர்‌ அதனுள்‌ ஏறிக்கொள்கின்றனர்‌. அதைச்‌ சுழற்றி 
மேலே தள்ளும்‌ பொழுது அதற்கு அடுத்தபடியிலிருக்கும்‌ 
ஊஞ்சலில்‌ வேறு சிலர்‌ ஏறுகின்றனர்‌. கீழே யாருக்குப்‌ 
பின்‌ யார்‌ ஊஞ்சலில்‌ ஏறுகிறார்‌ என்பதைத்‌ தெரிந்துகொண் 
டால்‌ மேலே யாருக்குப்‌ பின்‌ யார்‌ வந்து சேருவார்‌ என்ப 
தைச்‌ சரியாகச்‌ சொல்லி விடலாம்‌, அதில்‌ தவறுதல்‌ ஏற்‌ 
படுவதற்கு இடமில்லை. இராட்டினத்தில்‌ சுழலும்‌ செயல்‌ 
முறையாக நிகழ்வதால்‌ யாருக்குப்‌ பின்‌ யார்‌ வரப்போகிறார்‌ 
என்பதை ஒழுங்காகச்‌ சொல்லுகிறோம்‌. இயற்கையின்‌ 
நடைமுறையும்‌ இத்தகையது. எந்தச்‌ செயலின்‌ விளைவாக 
எது வரப்போகிறது என்பதைக்‌ கணித்துக்‌ கூறமுடியும்‌. 
ஊஞ்சலுக்குள்‌ ஊர்ந்து செல்லுகின்றவர்கள்‌ அதனுள்ளே 
இருக்கும்‌ பரியந்தம்‌ அவர்கள்பால்‌ நிகழும்‌ செயல்களை 
ஒழுங்காக இயம்ப முடிகிறது. அதே விதத்தில்‌ பிரபஞ்சத்‌ 
கின்‌ நடைமுறை என்னும்‌ ஊஞ்சலுக்குள்‌ கட்டுண்டவர்‌ 
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களாக ஜீவர்கள்‌ இருக்கும்‌ பொழுது அவர்களுடைய வாழ்க்‌ 
கையில்‌ எந்த நிகழ்ச்சிக்குப்‌ பிறகு எது வரப்போகிறது 
என்பதைத்‌ தவறுதலின்றிக்‌ கண்டு பிடித்துச்‌ சொல்லலாம்‌, 
ஓர்‌ ஒழுங்குப்பாட்டுடன்‌ தொன்றுதொட்டு இயற்கை இயங்கி 
வருவதால்‌ முன்பு நிகழ்ந்தவைகளைச்‌ சொல்லுதலும்‌, இனி 
நிகழப்போவதைச்‌ சொல்லுவதும்‌ சாத்தியமாகிறது. இராட்‌ 
டின ஊஞ்சலை விட்டுக்‌ கீழே இறங்கிய மனிதன்‌ எந்தத்‌ 
திக்கில்‌ போவான்‌ என்பதைக்‌ கணிக்க நம்மால்‌ இயலாது. 
ஏனென்றால்‌ இராட்டினத்தின்‌ செயலினின்று அவன்‌ பிரிந்து 
கொண்டவன்‌ ஆகின்றான்‌, அதேபாங்கில்‌ இயற்கையின்‌ 
செயலினின்றும்‌ பிரிந்துகொள்ள ஜீவர்களுக்குச்‌ சாத்திய 
மாகின்றது, இயற்கையின்‌ செயலோடு சம்பந்தப்படாத 
வாழ்க்கை வரலாறுகளை யாரும்‌ முற்கூட்டியே அறிந்து 
கொள்ள முடியாது. இயற்கையின்‌ செயலோடு சம்பந்தப்‌ 
பட்ட வாழ்க்கை வரலாறுகளைக்‌ கணக்கிட்டுச்‌ சொல்லுவது 
சாத்தியமாகின்றது. ஆத்மாவுக்கு மரணமிலாப்‌ பெரு 
வாழ்வு உண்டு என்னும்‌ உண்மையைத்‌ தெரிந்துகொள்வ 
தற்கு வாழ்க்கை நிகழ்ச்சிகளே இப்படித்‌ தெரிந்துகொண் 
டால்‌ போதாது. இத்தகைய நிகழ்ச்சிகள்‌ இயற்கை 
சம்பந்தமான ஒரு பேருண்மையை நிரூபித்து வருகின்றன. 
இயற்கையில்‌ தென்படும்‌ விசை அல்லது சக்தி அழிந்து 
பட்டுப்‌ போவதில்லை. இயற்கையில்‌ தென்படும்‌ வஸ்துக்கள்‌ 
பிறகு சூன்யமாய்ப்‌ போவதில்லை. உண்மையில்‌ அவை 
களுக்கு நிகழ்வது யாது என்பது கேள்வி. விசையும்‌ வஸ்து 
வும்‌ தோற்றத்துக்கு வரவும்‌ பிறகு மறைந்து போகவும்‌ செய்‌ 
கின்றன. இயற்கையின்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ யாவும்‌ வட்டமிட்டு 
வரூதல்‌ என்னும்‌ கோட்பாட்டில்‌ அடங்கியிருக்கின்‌ றன. நேர்‌ 
கோடு ஒன்று கிழித்தால்‌, பின்பு அதை அகண்டாகாரத்தில்‌ 
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போகும்படிச்‌ செய்தால்‌ அது அளப்பரிய ஒரு பெரிய வட்ட 
மாக முற்றுப்பெறும்‌. இயற்கையில்‌ யாவும்‌ இங்ஙனம்‌ 
வட்டமிட்டுக்கொண்டே இருக்கின்றன. ஆகையினால்கான்‌ 
இயற்கையின்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ யாவும்‌ இறைவனுடைய தர்ம 
சக்கரம்‌ என்னும்‌ கோட்பாட்டில்‌ அடங்கியிருக்கின்‌ றன. ஜீவர்‌ 
களுடைய வாழ்க்கையும்‌ வட்டமிடுதல்‌ என்னும்‌ பாங்கில்‌ 
அடங்கியிருக்கின்றன. ஆத்மாக்களுக்கு நிரந்தரமான நரக 
வேதனை உண்டு என்று சில சமயங்கள்‌ புகட்டி வருகின்றன. 
இத்தகைய போதனை உண்மைக்கு ஒத்தது அன்று. எந்த 
ஜீவவைது தொடர்ந்து சீர்கேடு அடைதல்‌ என்னும்‌ போக்‌ 
கில்‌ போவதில்லை. கீழ்‌ நிலைக்கு இறங்கும்‌ ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ 
கிரும்பவும்‌ மேல்‌ நிலைக்கு வந்தே ஆகவேண்டும்‌. சுழல்கின்ற 
சக்கரத்தில்‌ கீழே போகும்‌ பகுதி ஒன்று திரும்பவும்‌ மேலே 
வந்தாக வேண்டும்‌ என்பது வெளிப்படை, ஜவர்களுடைய 
வாழ்க்கையும்‌ அத்தகையது. எல்லா ஜீவர்களும்‌ பரம்‌ 
பொருளிடத்திருந்து புறப்பட்டு வந்தவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌. 
எவ்வளவு பெரிய வட்டமிட்டாலும்‌ கடைசியில்‌ அவர்கள்‌ 
தங்களுக்கு ஆதிமூலமாகிய தெய்வத்திடத்து வந்து 
சேர்ந்தே ஆகவேண்டும்‌. ஜீவர்களாகிய நம்மைப்பற்றிய 
உண்மை யாது? அண்டம்‌ முழுதுக்கும்‌ அந்தர்யாமியா 
யுள்ள பேருயிர்‌ ஒன்று உண்டு. அது பேருணர்வே வடி 
வெடுத்தது. அனந்தம்‌ கோடி ஜீவர்கள்‌ எனப்படுபவர்க 
ளெல்லாம்‌ அந்தப்‌ பேருயிரின்‌ எண்ணிறந்த அம்சம்‌ அல்லது 
பகுதிகளாம்‌. அண்டம்‌ முழுதுக்கும்‌ பொதுவாகிய பேருள்‌ 
ளம்‌ என்பது ஒன்று உண்டு. அந்தப்‌ பேருள்ளத்தை 
ஹிரண்யகர்ப்பன்‌ என்றும்‌, சிருஷ்டி கர்த்தாவாகிய பிரம்ம 
தேவன்‌ என்றும்‌ சாஸ்திரங்கள்‌ சாற்றுகின்றன. இந்தப்‌ 
பேருள்ளமும்‌ சுழன்றுகொண்டே இருக்கிறது. ஜீவர்கள்‌ 
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அனைவருடைய உள்ளங்களெல்லாம்‌ இந்தப்‌ பேர்‌ உள்ளத்‌ 
கின்‌ பகுதிகளாம்‌, பேர்‌ உள்ளத்துக்கு சமஷ்டி என்பது 
மற்றொரு பெயர்‌. அந்தந்த ஜீவனுடைய சிறிய மனதுக்கு 
வியஷ்டி என்பது நூலோர்‌ கொடுத்துள்ள பெயர்‌ ஆகும்‌. 
சுழல்கின்ற பெரிய மனதும்‌ புறப்பட்ட இடத்துக்கே போய்ச்‌ 
சேர்ந்தாகவேண்டும்‌. இந்தக்‌ கோட்பாட்டை சாஸ்திரங்கள்‌ 
சொல்லுகின்ற பாங்கில்‌ சொல்ல முயலுவோம்‌. பிரம்ம 
தேவன்‌ சுயம்பு எனப்‌ பெயர்‌ படைத்திருக்கிறான்‌, பரம்‌ 
பொருளிடத்திருந்து அவன்‌ தானாகத்‌ தோன்றியவன்‌. உலக 
கிருத்தியங்களை யெல்லாம்‌ செய்து பூர்த்தி பண்ணிய பிறகு 
அவன்‌ பரம்பொருளில்‌ போய்‌ ஒடுங்குகிறான்‌. அப்படி ஒடுங்கு 
வது அவனுக்கு ஏற்பட்ட கிரம முக்தியாகிறது. அவனுக்‌ 
குப்‌ பிறகு மற்றொரு கான்முகக்கடவுள்‌ அல்லது பிரம்ம 
தேவன்‌ தோன்றிவருகிறான்‌. பழைய செயலை அவனும்‌ 
செய்துமுடிக்கிறான்‌. இங்ஙனம்‌ இயற்கையின்‌ நிகழ்ச்சி 
ஆதியந்தமில்லாது சதா நிகழ்ந்துகொண்டு வருகிறது. 
எந்தப்‌ பரம்பொருளிடத்திருந்து இந்த இயற்கையும்‌, இயற்‌ 
கையிலுள்ள ஜவர்களும்‌, ஜீவர்களின்‌ தொகை ஆகிய 
கான்முகக்கடவளும்‌ தோன்றி வந்துள்ளார்களோ அந்தப்‌ 
பொருளே கடவுள்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெற்றுள்ளார்‌. அவர்‌ 
பேரறிவு சொருபம்‌. பரப்பிரம்மம்‌ என்பதும்‌ அவரே. 
பேரறிவு சொரூபமாகிய இந்தப்‌ பெரிய பொருளை லோகாய 
தர்கள்‌ பேராற்றல்‌ என்று அழைக்கிறார்கள்‌. அக்ஞோேய 
வாதிகள்‌ அதை அறியமுடியாத அகண்ட வஸ்து என்கின்‌ 
றனர்‌. யார்‌ அதற்கு எப்பெயரிட்டு அழைத்தாலும்‌ அழைக்‌ 
கலாம்‌, பெயர்‌ முக்கியமானதன்று. அப்பெயருக்கு அடிப்‌ 
படையாக உள்ள வஸ்துவே இத்தனைக்கும்‌ ஆதிமுலம்‌ 
ஆகின்றது. அந்தப்‌ பெரிய வஸ்துவின்‌ சிறுசிறு பகுதிகளாக 
அமையப்பெற்றவர்‌ ஆகின்றோம்‌ நாம்‌ அனைவரும்‌, 
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இங்கனம்‌ பகர்வதனால்‌ ஆத்மாவானது முழுதும்‌ 
விளக்கப்பெற்றது ஆகாது. சந்தேகங்கள்‌ பல தோன்று 
தற்கு இன்னும்‌ இடம்‌ இருக்கிறது. பிரபஞ்ச த்திலுள்ள 
சக்தி அல்லது விசை அழிந்துபட்டுப்‌ போவதில்லை என்று 
பகர்வதைக்‌ கேட்க உற்சாகமாக இருக்கிறது. ஆயினும்‌ 
இயற்கையில்‌ நிகழ்வது யாது என்பதை மேலும்‌ துருவிப்‌ 
பார்ப்போம்‌. இயற்கையில்‌ ஏதேனும்‌ ஓர்‌ இடத்தில்‌ சக்தி 
யின்‌ தோற்றம்‌ இருக்கிறது என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌. 
இத்தகைய சக்தி தானாக அமைந்ததன்று. ஒரு சக்தி 
மற்றொரு சக்தியாக மாறியமைகிறது. உணவில்‌ இருக்கும்‌ 
சக்தி நம்‌ உடலுக்குரிய சக்தியாக மாறியமைகிறது. நம்‌ 
உடலைப்பற்றிய உண்மையும்‌ இதுவே. உணவு என்னும்‌ 
வடிவம்‌ நம்‌ உடல்‌ என்னும்‌ வடிவமாக மாறியமைகிறது. 
எத்தனையோ வஸ்துக்களின்‌ கூட்டுப்‌ பொருளாக நம்‌ உடல்‌ 
உண்டாகியிருக்கிறது. பலவிதமான விசைகளின்‌ தொகை 
யாக நம்மிடத்துள்ள சக்தி தோற்றத்துக்கு வந்திருக்கிறது. 
வெவ்வேறு பூதங்கள்‌ ஒன்றுகூடி ஈம்‌ உடல்‌ என்னும்‌ வடிவு 
எடுத்திருக்கின்றன. வெப்பம்‌, உணர்வு, பிராணன்‌ என்னும்‌ 
வெவ்வேறு சக்திகள்‌ ஒன்றுகூடி ஈம்முடைய உயிர்வாழ்க்கை 
என்னும்‌ சக்தியாக வடிவெடுத்திருக்கின்றன. இந்த பூதங்‌ 
களை யெல்லாம்‌ கலைத்துவிட்டால்‌ ஈம்‌ வடிவத்தின்‌ கதி 
என்ன ஆகும்‌? இந்த சக்திகளை யெல்லாம்‌ பழைய நிலைக்‌ 
குப்‌ போகும்படி கலைத்துவிட்டால்‌ ஈம்‌ வடிவத்தின்‌ கதி 
ரன்ன ஆகும்‌? நமது வியக்தியே உரு அழிந்துபட்டுப்‌ 
போமல்லவா? கூட்டுப்‌ பொருளாக அமைந்தவைகள்‌ அனைத்‌ 
தும்‌ விரைவில்‌ அல்லது நாளடைவில்‌ பழைய தனிப்பொருள்‌ 
களாகப்‌ பிரிந்துபோவது உறுதி. பூதங்களால்‌ ஆனவைகள்‌ 
பழையபடி பூதங்களாகப்‌ பிரிந்து மறைந்துபோம்‌, வெவ்வேறு 
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சக்திகளால்‌ ஆனவைகள்‌ காளடைவில்‌ வெவ்வேறு சக்திக 
ளாகக்‌ கலைந்து முலநிலையெய்தும்‌. காரண காரியம்‌ என்னும்‌ 
நியதிக்குட்பட்டிருப்பவைகளெல்லாம்‌ நாளடைவில்‌ உருமா 
றிப்போய்விடும்‌. உருமாறும்‌ செயலையே அழிவு என்கிறோம்‌. 
நம்‌ தேகத்துக்கும்‌, தேகத்தை ஆட்டும்‌ சக்திக்கும்‌ நிலை 
மாறிப்போதல்‌ என்னும்‌ நியதி உண்டு. அதாவது அவைகள்‌ 
முற்றும்‌ மறைந்து போம்‌, மறைந்துபோன நிலையைத்தான்‌ 
நாம்‌ மரணம்‌ என்கிறோம்‌, 


ஆத்மாவானது ஒருவித விசை அல்லது சக்தி அல்ல. 
எண்ணம்‌ என்றும்‌ அதை இயம்பலாகாது. ஆத்மா எண்‌ 
ணம்‌ அன்று; எண்ணத்தை உண்டுபண்ண வல்லது அது, 
பூதங்களாலாகிய உடலும்‌ ஆத்மா ஆகாது, இந்த உடலை 
உரு எடுக்கும்படி செய்யவல்லது ஆத்மா. பூதங்களாலாகிய 
உடலை ஆத்மா என்று ஏன்‌ இயம்பலாகாது என்கின்ற 
கேள்வி எழக்கூடும்‌. அதற்கேற்ற விடையை நாம்‌ தர 
முடியும்‌. அறிவ உடலின்கண்‌ இல்லை. பிணம்‌ ஒன்று அறி 
வுடன்‌ கூடியிருப்பதை நாம்‌ காண்கிறோம்‌ அல்லோம்‌. கசாப்‌ 
புக்‌ கடையிலிருக்கும்‌ ஒரு துண்டு இறைச்சியினிடம்‌ நாம்‌ 
அறிவைக்‌ காண்பதில்லை. அப்படியானால்‌ அறிவு என்பதற்கு 
விளக்கம்‌ யாது என்கின்ற கேள்வி அடுத்தபடியாக எழக்‌ 
கூடும்‌, நிகழ்கின்ற நிகழ்ச்சியை உணருங்கால்‌ அந்த 
உணர்வு அறிவு என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது, இந்த 
உணர்வை இன்னும்‌ சிறிது ஆழ்ந்து ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌. 
இங்கு ஒரு மட்பாண்டம்‌ இருக்கிறது. இதை நாம்‌ காண்கி 
றோம்‌. காணுதல்‌ என்னும்‌ நிகழ்ச்சி எவ்வாறு நிகழ்கிறது? 
ஒளியின்‌ துணைகொண்டு மட்பாண்டம்‌ என்னும்‌ வடிவு நம்‌ 
கண்களில்‌ வந்து படிகிறது, அந்த வடிவத்தை உள்ளிருக்கும்‌ 
நரம்புகள்‌ மூளையினிடத்து எடுத்துச்செல்லுகின்றன. அப்‌ 
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பொழுதும்‌ மட்பாண்டத்தின்‌ வடிவை நரம்‌ உணர்ந்தவர்கள்‌ 
ஆவதில்லை, உள்ளே வருகிற மட்பாண்டம்‌ என்னும்‌ 
தோற்றம்‌ சித்தத்தின்கண்‌ பதிவு ஆகிறது. அத்தகைய 
பதிவுக்கு எதிர்ச்‌ செயல்‌ மனதின்மீது உண்டாகிறது. 
உடனே இது மட்பாண்டம்‌ என்னும்‌ உணர்வு நம்மிடத்து 
உண்டாகிறது. இக்கோட்பாட்டை இன்னொரு பாங்கில்‌ 
விளக்குவோம்‌, நம்மில்‌ ஒருவன்‌ உணர்வு எப்படி உண்டா 
கிறது என்பதை விளக்கிக்கொண்டிருக்கிறான்‌ என்று வைத்‌ 
துக்கொள்வோம்‌, ஒருவன்‌ விளக்க, மற்றவர்‌ அதை ஆழ்ந்து 
கேட்டுக்கொண்டிருக்கின்றனர்‌. அப்பொழுது கொசு ஒன்று 
ஒருவனது மூக்கின்‌ நுனியின்மீது வந்து உட்காருகிறது, 
பீறகு அது கொட்டுகிறது. ஆழ்ந்து கேட்டுக்கொண்டிருப்‌ 
பவனுக்குக்‌ கொசு கொட்டியது புலனாவதகில்லை. கொசு 
உண்டுபண்ணிய உணர்ச்சியை நரம்புகள்‌ மூளைக்கு எடுத்‌ 
துச்‌ சென்றன. மூளையில்‌ அது பதிவானது. ஆனால்‌ உணர்‌ 
தல்‌ என்னும்‌ எதிர்ச்செயலை மனது செய்யவில்லை, வேறு 
ஒரு விஷயத்தை ஆழ்ந்து கவனித்துக்கொண்டிருந்த மனது 
கொசுக்கடி என்னும்‌ பதிவை வாங்கிக்‌ கொள்ளவில்லை . 
அதை வாங்கிக்‌ கொள்ளாமையினால்‌ கொசு முக்கின்மீது 
அமர்ந்திருக்கிறது என்பதை உணராத நிலையில்‌ அவன்‌ 
இருக்கிறான்‌. சித்தத்தினுள்‌ வரும்‌ புதிய பதிவை மனது 
வாங்கிக்‌ கொள்ளாவிட்டால்‌ அந்தப்‌ பதிவைப்‌ பற்றிய 
உணர்வு நமக்கு உண்டாவதில்லை. மனது அப்பதிவை 
ஏற்றுக்கொண்டால்‌ அதன்‌ உணர்வு நமக்கு உண்டாகிறது. 
சுவை, ஒளி, ஊறு, ஓசை, நாற்றம்‌ ஆகிய ஐவகை உணர்வும்‌ 
இங்ஙனம்‌ மனதின்‌ துணைகொண்டே நமக்கு உண்டாகின்‌ 
றன. அவைகளை மனது ஏற்றுக்கொண்டால்‌ அதை உணர்வு 
என்கின்றோம்‌. இச்செயலையே தெரிதல்‌ அல்லது தரிசனம்‌ 
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என்று சாஸ்திரங்கள்‌ சாட்டுகின்றன. தெரிந்து கொள்ளும்‌ 
இயல்பு உடலினிடத்து இல்லை. மனதானது உடலோடு 
பொருந்தியில்லாது இருக்கும்‌ வேளையில்‌ உடலில்‌ உண்டா 
கும்‌ நிகழ்ச்சி எதையும்‌ நாம்‌ உணர்வதில்லை, 


ஏதோ சில வேளைகளில்‌ சில மனிதர்‌ அசாதாரணமான 
மனநிலையைப்‌ பெறுவதுண்டு, அத்தகைய மனநிலையில்‌ 
அவர்கள்‌ இருக்கும்‌ பொழுது தாங்கள்‌ கற்றிராத பாஷை 
களை அவர்கள்‌ பேச ஆரம்பிக்கின்றனர்‌. அத்தகைய 
நிகழ்ச்சிகள்‌ மேற்போக்காகப்‌ பார்க்குமிடத்து அசாதாரண 
மானவைகளாகத்‌ தோன்றுகின்றன, மேலும்‌ ஆழ்ந்து 
ஆராய்ச்சி செய்து பார்த்தால்‌ அத்தகைய நிகழ்ச்சிகளுக்கு 
அடிப்படைக்‌ காரணங்கள்‌ கிடைக்கின்றன, அவர்கள்‌ கிறு 
வர்களாய்‌ இருந்தபொழுது வேறு பாஷைகளைப்‌ பேசுகின்ற 
மக்களுக்கிடையில்‌ வசித்திருந்தார்கள்‌, விளங்காத பாஷை 
களின்‌ பதிவுகள்‌ அவர்கள்‌ மனதில்‌ தற்செயலாய்‌ அமைக்‌ 
திருந்தன, வசதியான சூழ்நிலை வரும்பொழுது அல்லது 
ஒருவித அசாதாரணமான மனநிலையில்‌ மனத்தகத்துப்‌ 
புதைந்து கிடந்த அப்பதிவுகளெல்லாம்‌ தோன்றி முன்‌ 
னணிக்கு வருகின்றன. தாங்கள்‌ கல்லாத பாஷைகளை 
மக்கள்‌ பேசுவதற்கு அதுவே தகுந்த காரணமாகும்‌, இதி 
னின்று மற்றெரு உண்மை வெளியாகிறது. மனதானது 
ஆற்றல்‌ மிகப்படைத்திருக்கிறது எனினும்‌ அது வெறும்‌ 
கருவியே ஒழிய சுதந்தரத்தோடு கூடிய ஓர்‌ தத்துவம்‌ அது 
ஆகாது, இந்த மனதைக்‌ கையாளும்‌ வஸ்து வேறு ஏதோ 
ஒன்று இருக்கிறது என்பது வெளியாகிறது, விளங்காத 
பாஷைகள்‌ மனத்தகத்துச்‌ சென்று புதைந்து கிடந்தன, 
சிறுவர்களாய்‌ இருந்தபொழுது அந்த ஜீவாத்மாக்கள்‌ அப்‌ 
பதிவுகளை உணர்ந்து கொள்ளவில்லை. பிற்காலத்தில்‌ அப்‌ 
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பதிவுகளை உணர்ந்துகொள்ளும்‌ சூழ்நிலை உண்டாயிற்று, 
சிறுபிராயத்தில்‌ கையாளாத சில ஆற்றல்களை முதிர்ந்த 
பருவத்தில்‌ கையாளுதற்கான உணர்வு வந்தமைகிறது. 
மனது என்னும்‌ ஆற்றல்‌ படைத்த கருவியை ஜீவாத்மன்‌ 
என்னும்‌ ஒரு வஸ்து தக்க தருணத்தில்‌ வேண்டியவாறு 
பயன்படுத்துகிறது. 

நம்‌ அமைப்பை இனித்‌ தொகுத்து ஆராய்வோம்‌. ஸ்தூல 
மாகத்‌ தென்படுவது இந்த உடல்‌. இதற்குள்‌ சூக்ஷ்ம வஸ்து 
வாக இருப்பது மனது. எண்ணங்களை எண்ணும்‌ வல்லமை 
மனதுக்கு உண்டு. இதை அந்தக்கரணம்‌ என்று பொது 
வாகப்‌ பகர்வதுண்டு. அந்தக்கரணத்தில்‌ வெவ்வேறு பகுதி 
கள்‌ இருக்கின்றன. தன்னைக்‌ கர்த்தாவாக உணரும்‌ பகுதி 
அகங்காரம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. உணர்கின்ற 
பகுதி உள்ளம்‌ அல்லது மனது என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. 
எண்ணத்தைப்‌ பாகுபடுத்துகிற பகுதி புத்தி என்கின்ற 
பெயர்‌ பெறுகிறது. இப்பகுதிகள்‌ அனைத்துக்கும்‌ பொதுப்‌ 
பெயர்‌ சித்தம்‌ அல்லது அந்தக்கரணம்‌. இதற்கு அடிப்படை 
யாக மனிதனுடைய யதார்த்த நிலையாகிய ஜீவாத்மன்‌ 
என்பது இருக்கிறது, மனதுக்கும்‌ மூளைக்கும்‌ நெருங்கிய 
தொடர்பு உண்டு. மனதுக்கேற்ற சூக்ஷ்ம கருவியாக உட 
லின்கண்‌ உள்ள நுண்‌ பகுதியாக மூளை இருக்கிறது. இந்த 
ஸ்தூல உடலை நெடுநாள்‌ வைத்திருக்க ஜீவாத்மனுக்கு 
இயலுவதில்லை. ஸ்தூல சரீரத்தை இடையிடையே மாற்றிக்‌ 
கொள்ளவேண்டிய அவசியம்‌ ஜீவாத்மனுக்கு ஏற்படுகின்‌ 
றது. நாம்‌ உடையை எப்படி மாற்றிக்‌ கொள்கின்றோமோ 
அங்ஙனம்‌ ஜீவாத்மன்‌ ஸ்தூல சரீரத்தை மாற்றிக்கொண்டே 
போகிறான்‌. சுயம்‌ ஜோதி சொரூபமாய்‌ இருப்பதும்‌, 
உணர்வு சொரூபமாய்‌ இருப்பதும்‌ ஆத்மாவே, உள்ளம்‌ 
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அல்லது மனது அந்த ஆத்மாவின்‌ கையிலுள்ள கருவி, 
மனது என்னும்‌ கருவியைக்‌ கையாண்டு ஸ்தூல சரீரத்தை 
ஜீவாத்மன்‌ வேண்டியவாறு பயன்படுத்துகிறது. வெளி 
உலகைப்பற்றிய உணர்வு எல்லாம்‌ உள்ளம்‌, உடல்‌ ஆகிய 
இரண்டு கருவிகளையும்‌ கையாளுகின்ற பொழுதே உண்டா 
கிறது, உடலில்‌ அமைந்துள்ள கருவிகளாகிய கண்‌, காது 
முதலியன இல்லாது போகுமானால்‌ வெளி உலகின்‌ தோற்‌ 
றம்‌ ஜீவனுக்கு இல்லை, அந்தக்கரணமாகிய மனது புறக்‌ 
கரணங்களாகிய கண்‌, காது முதலியவைகளோடு பொருந்‌ 
தாது பிரிந்து இருந்தாலும்‌ புறஉலகின்‌ அனுபவம்‌ ஜீவனுக்கு 
எட்டுவதில்லை. அந்தக்கரணம்‌, பாகியகரணம்‌ ஆகிய 
கருவிகளை இந்திரியங்கள்‌ என்று பகர்வதும்‌ உண்டு, புற 
உலகத்தைத்‌ தெரிந்துகொள்ளும்‌ செயலை இனித்‌ தொகுத்து 
ஆராய்வோம்‌. புறக்கருவிகளின்மீது சுவை, ஒளி, ஊறு, 
ஓசை, நாற்றம்‌ என்று உலகின்‌ விதவிதமான உணர்வுகள்‌ 
படிகின்றன. புறக்கருவிகள்‌ இந்த உணர்வுகளை நாடி நரம்பு 
கள்‌ வாயிலாக மூளைக்கு எடுத்துச்‌ செல்லுகின்றன. மூளை 
யைப்‌ பயன்படுத்துகின்ற மனது இந்த உணர்வுகளை வாங்கித்‌ 
தனது பெருநிலையாகிய சித்தம்‌ என்பதன்பால்‌ பதிய 
வைத்துக்கொள்கிறது. சித்தம்‌ இந்த உணர்வுகளை ஓர்மைப்‌ 
படுத்தித்‌ தனக்கு அதிபதியாய்‌ இருக்கும்‌ ஜீவாத்மன்‌ 
முன்னிலையில்‌ சமர்ப்பிக்கின்றது. அப்படி வந்துள்ள 
உணர்வுகளை அனுகூலமானவைகள்‌ என்றும்‌, பிரதிகூல 
மானவைகள்‌ என்றும்‌ ஜீவாத்மன்‌ பொருள்படுத்துகிறது. 
இந்த உணர்வுகளைத்‌ தெரிந்து கொள்ளுபவன்‌ ஜீவனே. 
ஐந்தின்‌ வகை தெரிவான்‌ என்பது வேதவாக்கு, அரசன்‌ 
போன்று இந்த ஜீவாத்மன்‌ உடல்‌ வாழ்க்கையை ஆண்டு 
வருகிறான்‌. செய்ய வேண்டியது யாது, வீலக்க வேண்டியது 
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யாது என்கின்ற ஆணையெல்லாம்‌ உடலுக்கு அரசனாகிய 
இந்த ஜீவாத்மனிடத்திருந்து கிளம்பி வருகின்றன. ஆக, 
நான்‌ என்னும்‌ சொல்லுக்கு உண்மையில்‌ இலக்காயிருப்பது 
இர்த உடல்‌ அல்ல, உள்ளம்‌ அல்ல. இக்கருவிகளைக்‌ 
கையாளும்‌ ஜிவாத்மனேயாம்‌. தெரிந்துகொள்கின்ற வஸ்து 
அது; உணர்ந்து கொள்கின்ற வஸ்து அத; ஆட்சி புரிகின்ற 
வஸ்து அது; உடலைத்‌ தனக்கு உருவாக்கிக்‌ கொள்கின்ற 
வஸ்து அது; உடலையும்‌ உள்ளத்தையும்‌ வேண்டியவாறு 
நடாத்திவரும்‌ வஸ்து அந்த ஜீவாத்மன்‌. 

விருப்பமான சட்டைகளை நாம்‌ அணிந்துகொள்கின்‌ 
றோம்‌, சீதத்துக்கும்‌, உஷ்ணத்துக்கும்‌ ஏற்ப சட்டை 
கனை மாற்றிக்கொள்கின்றோம்‌. சட்டை எதையும்‌ போட்டுக்‌ 
கொள்ளாமலும்‌ காம்‌ இருக்கமுடியும்‌. சட்டையைப்‌ போடு 
வதால்‌ அல்லது களைவதால்‌ கம்‌ சொருபத்‌ தில்‌ ஒருவிதமான 
மாறுதலும்‌ உண்டாவதில்லை. ஆத்மாவானவன்‌ அங்ஙனம்‌ 
அந்தக்கரணம்‌ என்கின்ற சூக்ஷ்ம சரீரத்தையும்‌, தேகம்‌ என்‌ 
கின்ற ஸ்தூல சரீரத்தையும்‌ அணிந்துகொண்டிருக்கின்றான்‌. 
இத்தகைய கருவி கரணங்களோடு கூடியிருக்கின்ற 
பொழுதே ஆத்மாவை ஜீவாத்மன்‌ என்கின்றோம்‌. உடலைக்‌ 
களைந்துவிடுவது போன்று மனதையும்‌ களைந்துவிட ஆத்மா 
வுக்கு இயலும்‌. மனதுக்கு அப்பால்‌ உள்ள ஆத்மாவின்‌ 
சொருபம்‌ எது என்பது கேள்வி. அத்தகைய ஆத்மா ஒரு 
கூட்டுப்பொருள்‌ அன்று, கூட்டுப்‌ பொருள்கள்‌ நமக்குப்‌ 
புலனாகின்றன. கூட்டுப்பொருள்களை நாம்‌ மனதில்‌ கருத 
வும்‌ முடியும்‌, எதை நாம்‌ மனதால்‌ கருத முடியாதோ, எதை 
நாம்‌ பொறிகளைக்‌ கொண்டு புலன்‌ படுத்த முடியாதோ, 
எதை நாம்‌ எதிலும்‌ தளைத்துவைக்க முடியாதோ அத்தகைய 
வஸ்து பிராணன்‌ போன்ற சக்தியோடு சேர்ந்ததும்‌ அன்று; 
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உடல்‌ போன்ற ஜடவஸ்துவோடு சேர்ந்ததுமன்று. சக்திக்‌ 
கும்‌, ஜடவஸ்துவுக்கும்‌ அப்பாற்பட்டதாக ஆத்மா இருக்‌ 
கிறது. காரணம்‌ காரியம்‌ என்னும்‌ நியதிக்கு ஆத்மாவி 
னிடத்து இடமில்லை, ஆத்மாவானது வேறு எப்பொருளுட 
னும்‌ கூட்டுப்பொருள்‌ ஆவதும்‌ கிடையாது, எதையெல்லாம்‌ 
நம்முடைய மனது கிரகிக்கின்றதோ அதெல்லாம்‌ கூட்டுப்‌ 
பொருள்‌ ஆகக்கூடியவைகள்‌. காரண காரியம்‌ என்னும்‌ 
நியதி இப்பிரபஞ்சப்‌ பொருள்சளிடத்து ஆட்சிபுரிகிறது. 
காரண காரியம்‌ என்னும்‌ நியதி அல்லது விதி ஆத்மாவைப்‌ 
போய்‌ எட்டுவதில்லை, காரண காரியங்களைக்‌ கடந்துள்ள 
பொருள்‌ ஆத்மா. அது முற்றிலும்‌ தன்னில்‌ தானாய்‌ இருட்‌ 
பது. ஆத்மா என்றைக்கும்‌ நித்திய முக்தி நிலையில்‌ இருக்‌ 
கின்றது. நியதி அல்லது விதியில்‌ அடங்கியுள்ள வஸ்துக்கள்‌ 
யாவற்றுக்கும்‌ அது ஈசனாக எழுந்தருளியிருக்கிறது. ஆத்மா 
வுக்கு உற்பத்தியில்லை. ஆகையால்‌ அது சாவது கிடை 
யாது. புறப்பட்ட இடத்துக்கே திரும்பிப்‌ போவதை அழிவு 
என்று நாம்‌ ஏற்கனவே ஆராய்ந்தோம்‌. ஆத்மாவுக்குப்‌ 
புறப்பட்ட இடம்‌ என்பதில்லை, ஆகையால்‌ அது திரும்பிப்‌ 
போவதற்கேற்ற இடமும்‌ இல்லை. போக்கும்‌, வரவும்‌, 
புணர்வுமிலாப்‌ புண்ணியப்‌ பொருள்‌ அது. யாண்டும்‌ அது 
தன்மயமாய்‌ இருக்கிறது. சூரியனிடத்து எப்படி இருள்‌ 
இல்லையோ அங்ஙனம்‌ மரணம்‌ என்னும்‌ மறைவு ஆத்மா 
வீன்கண்‌ இல்லை. 

ஆத்மாவைப்பற்றி இனி, நாம்‌ செய்யும்‌ ஆராய்ச்சி மிக 
அண்ணியது. எல்லார்க்கும்‌ அது எளிதில்‌ விளங்காது, 
இந்த ஆராய்ச்சியைக்‌ கேட்டுச்‌ சிலர்‌ பீதி அடைந்து போவ 
தும்‌ இயல்பு, அத்தகைய நுண்ணிய ஆரரய்ச்சியைச்‌ 
செய்து பார்ப்போம்‌. ஆத்மா என்பது இந்த இயற்கை 
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யோடு சம்பந்தப்பட்டதன்று, நம்‌ உடல்‌ போன்ற ஜட 
வஸ்து அது அன்று. உடலில்‌ இருக்கும்‌ சக்தியும்‌ அது 
அன்று. உள்ளத்தில்‌ உதிக்கின்ற எண்ணங்களும்‌ அது 
அல்ல. இவையாவும்‌ கூட்டுப்பொருள்‌ ஆகக்கூடியவைகள்‌. 
ஒன்‌ றினின்று மற்றொன்று பரிணமிக்கவும்‌ முடியும்‌, ஆனால்‌ 
சைதன்ய சொருபமாகிய ஆத்மா கனிப்பொருள்‌. அது 
யாண்டும்‌ தன்னில்‌ தானாய்‌ இருப்பது. மாறுபாடு என்பது 
அதனிடத்து இல்லை. ஆதலால்‌ மரணம்‌ என்னும்‌ மாறுபாடு 
அதை வந்து எட்டுவதில்லை. எதற்குச்‌ சாவு இல்லையோ 
அதற்கு வாழ்வும்‌ இல்லை. இக்கோட்பாடு நமக்கு எளிதில்‌ 
விளங்காது. அதைச்‌ சிறிது ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌. உயிர்‌ 
வாழ்தல்‌, மாய்தல்‌ ஆகிய இரண்டு நிகழ்ச்சிகளும்‌ ஒன்றை 
ஒன்று சார்ந்திருக்கின்றன. ஒன்று இல்லாத இடத்து மற்‌ 
ரொன்று இருக்க முடியாது. பகல்‌ இரவு என்னும்‌ இரண்டு 
காலநிலைகளை நாம்‌ அனுபவிக்கின்றோம்‌. பகலற்ற இடத்‌ 
தில்‌ இரவு இல்லை. இரவு அற்ற இடத்தில்‌ பகல்‌ இல்லை. 
ஒன்றோடு சீர்தூக்கி மற்றதை இரவ என்றோ, பகல்‌ என்றோ 
பகர்கிறோம்‌. சீர்தூக்குதற்கு வேறு ஒரு காலநிலை இல்லை 
யென்றால்‌ அது காலத்துக்கு அப்பாற்பட்ட நிலை என்று 
தான்‌ இயம்பவேண்டும்‌. உயிர்‌ வாழ்வும்‌, மாய்வும்‌ அங்‌ 
ஙனம்‌ ஒன்றோடு ஒன்று சம்பந்தப்பட்டிருக்கின்றன, உயிர்‌ 
வாழ்க்கைக்கே மரணம்‌ என்னும்‌ மற்றொரு பெயர்‌ வந்தமை 
கிறது, மரணத்துக்கு உயிர்‌ வாழ்க்கை என்னும்‌ பெயர்‌ 
இன்னோரு பாங்கில்‌ வந்தமைகிறது. தோற்றத்தில்‌ மாறு 
பாடு ஏற்படுகிறது. ஒருவித தோற்றத்தை உயிர்‌ வாழ்க்கை 
என்கின்றோம்‌. மற்றொருவித தோற்றத்தை மரணம்‌ என்‌ 
கின்றோம்‌. இன்னும்‌ சில சான்றுகளைக்கொண்டு வாழ்வு 
என்றால்‌ என்ன, மரணம்‌ என்றால்‌ என்ன என்பதை ஆராய்‌ 
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வோம்‌. கடலில்‌ அலை ஒன்று மேலே கிளம்புகிறது; அது 
தோற்றத்துக்கு வந்த நிலை, உயிர்வாழ்தல்‌ என்பது அது 
போன்றது. அந்த அலை கீழே விழுகின்றபொழுது கடலில்‌ 
ஒரு பள்ளத்தாக்கு அமைகிறது, மரணம்‌ என்பது அது 
போன்றது. அலையாக அது கோன்றாவிட்டால்‌ பிறகு 
பள்ளத்தாக்காக அது மாறமுடியாது, எந்த ஒரு வஸ்து 
வுக்கு மரணம்‌ என்னும்‌ மறைவு இல்லையோ அந்த வஸ்து 
வுக்கு வாழ்வு என்னும்‌ தோற்றமும்‌ இல்லை, இந்த ஆத்மா 
பிரக்ஞை அல்லது பிரக்ஞான சொரூபமானது, சைதன்யம்‌ 
என்றும்‌ அதை இயம்புகின்றோம்‌. சித்‌ என்றும்‌, பேரறிவு 
என்றும்‌, பேர்‌ உணர்வு என்றும்‌ இன்னும்‌ பல சொற்களால்‌ 
அதைச்‌ சுட்டிக்காட்ட முயலுகின்றோம்‌. அத்தகைய பிரக்‌ 
ஞைக்கு மறைவு என்னும்‌ மரணம்‌ இல்லை. ஆதலால்‌ 
தோற்றம்‌ என்னும்‌ உயிர்‌ வாழ்க்கை இல்லை, ஜீவிதம்‌ 
மரணம்‌ என்னும்‌ இரண்டு விதமான மாறுபாடுகளில்‌ அது 
கட்டுப்படாதது. இத்தகைய பிரக்ஞை அகிலாண்டத்துக்‌ 
கும்‌ ஆதாரமாய்‌ இருக்கின்றது, படக்காட்சிகள்‌ அனைத்‌ 
துக்கும்‌ திரை ஆதாரமாய்‌ இருப்பது போன்று அண்டங்கள்‌ 
அனைத்துக்கும்‌ இந்த அறிவுத்திரை ஆதாரமாய்‌ இருக்கின்‌ 
றது. ஆதலால்‌ அது சித்‌ அம்பரம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெறு 
கிறது. மனிதனுடைய அமைப்பில்‌ எது பிரக்ஞையாக, 
பேரறிவாக இருக்கின்றதோ அது இந்த அறிவுப்‌ பெரு 
வெளிக்கு அன்னியமான தல்ல, அகண்டமாயுள்ள கடலில்‌ 
ஆங்காங்கு அலைகள்‌ தென்படுவது போன்று அறிவுப்‌ பெரு 
வெளியில்‌ பல உயிர்கள்‌ என்னும்‌ வடிவங்கள்‌ தென்படு 
கின்றன. இந்த வடிவங்களுக்கு ஜனன மரணமுண்டு, இந்த 
வடிவங்களில்‌ ஒளிரும்‌ பிரக்ஞை அல்லது அறிவு சொரூபத்‌ 
துக்கு ஜனனமுமில்லை, மரணமுமில்லை. அதாவது உயிர்‌ 
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வாழ்க்கையையோ, மரணத்தையோ அது அடைவது கிடை 
யாது, பிரக்ஞை சொருபமாகிய நீ ஒரு நாளும்‌ பிறக்க 
வில்லை, பிரக்ஞை சொரூபமாகிய நீ ஒரு நாளும்‌ இறக்கப்‌ 
போவதுமில்லை. அப்படியென்றால்‌ நம்‌ கண்ணெதிரே தென்‌ 
படுகின்ற இந்த ஜனன மரணங்கள்‌ என்பவை யாவை? 
பிறப்பு, இறப்பு என்பவை உடலை மட்டும்‌ சார்ந்திருக்‌ 
கின்றன. உடல்‌ பிறக்கின்றது, வளர்கின்றது, தேய்கின்றது, 
மறைகின்றது, போக்குவரவற்றிருக்கின்ற அறிவு 
வெளிக்கோ அத்தகைய தோற்றமும்‌ மறைவும்‌ இல்லை, 
இங்கு மற்றொரு கேள்வி எழக்கூடும்‌. இங்கே பலபேர்‌ 
அமர்ந்திருக்கின்றனர்‌. அவர்களைப்‌ பல ஆத்மாக்கள்‌ என்று 
சொல்லியாக வேண்டும்‌. ஒரு மனிதன்‌ மற்றொரு மனிதனுக்கு 
அன்னியமானவன்‌ என்பது நமக்குக்‌ கட்புலனாகிறது. 
ஆதலால்‌ ஓர்‌ ஆத்மா மற்றோர்‌ ஆத்மாவுக்கு அன்னியமானது 
என்கின்ற முடிவுக்குத்தானே வந்தாகவேண்டும்‌? ஆத்மா 
என்னும்‌ பிரக்ஞையை எங்கும்‌ நிறை பொருள்‌ என்று பின்பு 
எங்ஙனம்‌ பகர முடியும்‌? பல ஆத்மாக்களாகத்‌ தென்படுபவை 
கள்‌ உண்மையில்‌ பல சரீரங்கள்‌, இந்த சரீரங்களுக்கு காரண 
காரியமாகிய நியதி அல்லது இயற்கையின்‌ விதி என்பது 
உண்டு. ஆதலால்‌ இந்த உடலங்கள்‌ நியதியில்‌ கட்டுப்பட்ட 
வைகள்‌ ஆகின்றன, இடம்‌ என்னும்‌ எல்லையில்‌ உடல்‌ 
அடங்கிக்‌ கிடக்கிறது. காலம்‌ என்னும்‌ எல்லையில்‌ உடல்‌ 
அடங்கியிருக்கிறது. நியதி என்னும்‌ சட்ட திட்டத்தில்‌ 
உடல்‌ அடங்கியிருக்கின்றது. ஆக, அதற்கு வரையறை 
உண்டு, ஆனால்‌ எது சரீரத்தில்‌ கட்டுப்பட்ட தல்லவோ, 
இடத்தில்‌ கட்டுப்பட்டதல்லவோ, நியதியில்‌ அடங்கிய 
தல்லவோ அது எல்லைகாணாத வஸ்து ஆகின்றது. பிரக்‌ 
ஞானப்‌ பெருவெளி ஒரு நியதியிலும்‌ கட்டுப்பட்டதன்று. 
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ஒரு வடிவத்திலும்‌ அது கட்டுப்பட்டதன் று. எல்லா வடிவங்‌ 
களுக்கும்‌ அது விளக்கம்‌ கொடுக்கிறது. ஆனால்‌ வடிவங்‌ 
களில்‌ அது கட்டுப்படுவதில்லை, காலம்‌ என்னும்‌ அளவையை 
அளப்பதற்கு அது துணைபுரிகின்றது; ஆனால்‌ அது காலத்தில்‌ 
கட்டுப்படுவதிலலை. காலத்துக்கே காலகை அது 
யாண்டும்‌ உறுதி பெற்றிருக்கிறது. ஆகவே ஆத்மசொருபம்‌ 
அண்டமெங்கும்‌ வியாபித்துள்ளது, அண்டத்துக்கு அப்பாற்‌ 
பட்டதாகவும்‌ அது இருக்கிறது. அத்தகைய பிரக்ஞையே 
நமது கிஜசொரூபம்‌. அப்படியிருந்தும்‌ நாம்‌ பிறப்பதாகவும்‌, 
இருப்பதாகவும்‌, சாவதாகவும்‌ உணர்கின்றோம்‌, இத்தகைய 
உணர்வு நமக்கு ஏன்‌ உண்டாக வேண்டும்‌? இதுதான்‌ 
நம்மைப்பற்றிய விந்தைகளுள்‌ பெரிய விந்தையாய்‌ இருக்‌ 
கின்றது. இப்பெரிய மயக்கத்தினுள்‌ நாம்‌ மூழ்கிக்கிடக்‌ 
கின்றேம்‌. பிறவாத நாம்‌ நம்மைப்‌ பிறப்பதாகவும்‌ எண்ணிக்‌ 
கொள்கின்றோம்‌. சாகாத நூம்‌ நம்மைச்‌ சாகின்றவர்களா 
கவும்‌ எண்ணிக்‌ கொள்கின்றோம்‌, நரம்‌ ஒரு நாளும்‌ பிறக்க 
வில்லை, நாம்‌ ஒரு நாளும்‌ சாகவில்லை, நாம்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப 
பிறந்தது கிடையாது. ஜீவித்திருத்தல்‌, மாய்ந்து போதல்‌ 
ஆகிய மாறுபாடுகள்‌ உண்மையில்‌ நமக்கு ஏற்பட்டது கிடை 
யாது. நாம்‌ என்று பன்மையில்‌ பகர்வதும்‌ பொருளற்றது. 
இப்படியெல்லாம்‌ பல உயிர்களாகத்‌ தோன்றவும்‌, இருக்‌ 
கவும்‌, மறையவும்‌ செய்வதாக நாம்‌ எண்ணிக்கொண்டிருப்ப 
தெல்லாம்‌ நம்மிடத்து ஏற்பட்ட பெரிய மயக்கமேயாம்‌, 
இந்த மயக்கந்தான்‌ நமக்கு எப்படி வந்ததென்று அடுத்த 
படியாக காம்‌ கேட்கலாம்‌, எங்கும்‌ நிறை பொருளாகிய 
ஆத்மசொரூபமே காம்‌. ஆயினும்‌ ஏதோ ஓர்‌ இடத்தில்‌, ஒரு 
காலத்தில்‌ நாம்‌ பிறந்திருக்கிறோம்‌ என்று எண்ணிக்கொள்‌ 
கின்றோம்‌.. இந்த மயக்கம்‌ நமக்கு எப்படி வந்தது? இதைச்‌ 
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சிறிது ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌. அந்தக்கரணம்‌ என்னும்‌ 
சூக்ஷம சரீரத்தை இந்த ஆத்மா எடுத்திருக்கிறது. இந்த 
சூக்ஷம சரீரத்தில்‌ தொடர்ந்து மாறுதல்கள்‌ வந்துகொண்டி 
ருக்கின்றன. அந்த மாறுதலைப்‌ புறத்தில்‌ ஒரு வடிவத்தில்‌ 
வீளக்கிக்‌ காட்டிக்‌ கொள்ளுதற்கு ஸ்தூல சரீரத்தையும்‌ 
ஜீவன்‌ என்று சொல்லப்பட்டுள்ள ஆத்மா எடுக்கின்றது. 
அப்படி உடலை எடுக்கும்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக 
வந்துகொண்டிருக்கின்றன. ஒரு சிறு மேகம்‌ வானத்தில்‌ 
சஞ்சரிக்கின்றது. அத்தகைய மேகம்‌ சந்திரனுக்கு அருகில்‌ 
தோன்றுகிறது. மேகம்‌ நகர்ந்து ஒடும்‌ பொழுது அதற்கு 
எதிர்‌ திசையில்‌ சந்திரன்‌ ஓடுவது போன்று நாம்‌ எண்ணு 
கின்றோம்‌. புகைவண்டித்‌ தொடரில்‌ நாம்‌ போய்க்கொண் 
டிருக்கின்ற பொழுது நமக்கு எதிர்‌ திசையில்‌ பூமி பறந்‌ 
'தோடுகிறது என்று நாம்‌ எண்ணுகிறோம்‌. படகில்‌ நாம்‌ 
ஊர்ந்து போகின்ற பொழுது நமக்கு எதிர்‌ திசையில்‌ நீர்‌ 
ஓடுகிறது என்று எண்ணுகிறோம்‌, இதே பாங்கில்‌ ஆத்மா 
வைச்‌ சார்ந்திருக்கும்‌ உடலில்‌ வருகின்ற மாறுதலை ஆத்மா 
வின்கண்‌ வந்துள்ள மாறுதல்‌ என்று நாம்‌ எண்ணிக்கொள்‌ 
கின்றோம்‌, உடலுக்கு போக்கும்‌ வரவும்‌ உண்டு, பிரக்ஞை 
சொரூபமாகிய நமக்கு இந்த மாறுதல்‌ ஒன்றும்‌ இல்லவே 
இல்லை. பிறப்பவர்களாகவும்‌, இறப்பவர்களாகவும்‌, 
கிரும்பவும்‌ பிறப்பவர்களாகவும்‌ எண்ணி மயங்குகின் றோம்‌, 
உடலைக்‌ காண்கின்றவர்களுக்கு இத்தகைய மயக்கம்‌ 
வருகின்றது, மேகத்தைப்‌ பொருள்படுத்தாது சந்திரனையே 
பார்த்திருக்கின்றவர்கள்‌ மயக்கம்‌ அடைவதில்லை. பொய்‌ 
யான உடலை மெய்யென்றெண்ணி நாம்‌ மோகமடைந்திருக்‌ 
கின்றோம்‌, அகண்டாகாரமாயுள்ள அறிவு சொருூபத்தி 
லேயே நிலை பெற்றவர்களாக நாம்‌ இருக்கவேண்டும்‌, இடம்‌ 
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அல்லது தேசம்‌ என்பது அதில்‌ ஒடுங்கிப்‌ போவதால்‌ 
அந்த அறிவுதான்‌ எங்கும்‌ நிறைபொருள்‌ ஆகின்றது, காரண 
காரியம்‌ என்னும்‌ நியதிகளெல்லாம்‌ அந்தப்‌ பேரறிவில்‌ 
ஒடுங்கியிருப்பதால்‌ அது நியதிகளுக்கு அப்பாற்பட்டது. 
சட்டதிட்டங்களுக்கு அப்பாற்பட்டது, வெட்டவெளியை 
மேகம்‌ கட்டுப்படுத்தாது இருப்பதுபோன்று ஆத்ம சொரூ 
பத்தை உடல்‌ ஒருநாளும்‌ கட்டுப்படுத்துவதில்லை. ஆகை 
யினால்‌ நித்திய முக்தி நிலையில்‌ ஆத்மா இருக்கிறது, சூரிய 
னிடத்து எங்ஙனம்‌ இருள்‌ இருக்க முடியாதோ அங்ஙனம்‌ 
பிரக்ஞானகனமாகிய ஆத்ம சொரூபத்தில்‌ மரணம்‌ என்னும்‌ 
மறைப்பு இல்லை. மரணமிலாப்‌ பெருநிலையில்‌ அது யாண்டும்‌ 
இருந்தபடி இருந்து வருகிறது. 


மரணமிலாப்‌ பெருகிலையில்‌ ஆத்மா நிலைத்திருக்கிறது 
என்பதை அறிந்துகொள்ளுதற்கு நாம்‌ செய்துவரும்‌ விசா 
ரத்தில்‌ இன்னும்‌ ஒரு படி மேலே போயாக வேண்டும்‌. 
ஆராய்ச்சியை இடைவழியில்‌ நிறுத்திவைப்பது பொருந்‌ 
தாது. தத்துவ விசாரம்‌ செய்கின்றவர்கள்‌ இவ்வளவு 
போதும்‌, இதற்குமேல்‌ வேண்டாம்‌” என்று பகர்தல்‌ முறை 
யன்று, இயற்கையின்‌ நியதிகளுக்கெல்லாம்‌ அப்பாற்பட்‌ 
டது ஆத்மா என்னும்‌ கோட்பாட்டுக்கு நாம்‌ வந்துள்ளோம்‌. 
எது நியதிகளுக்கெல்லாம்‌ அப்பாற்பட்டதோ அப்பொருள்‌ 
சர்வக்ஞனாக இருந்தாக வேண்டும்‌. வாலறிவன்‌ என்பது 
அதன்‌ பொருள்‌ ஆகும்‌. நித்யானந்த சொரூபமே வடிவெடுத்‌ 
தது அந்த ஆத்மா, எங்கும்‌ நிறைபொருளாய்‌ இருப்பதும்‌ 
அதே ஆத்மா. எங்கும்‌ நிறைபொருளாய்‌ உள்ள ஆத்மாக்கள்‌ 
கோடிக்கணக்கில்‌ இருக்க முடியுமா? அது ஒருபொழுதும்‌ 
சாத்தியமல்ல. எங்கும்‌ நிறைபொருள்‌ என்று சொல்லு 
மிடத்து அத்தகைய ஆத்மா ஒன்றே என்பது வெளியா 
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கிறது, அப்படியானால்‌ கோடிக்கணக்கான ஜீவர்களின்‌ 
நிலை யாது என்பது அடுத்துவரும்‌ கேள்வியாகும்‌. கோடிக்‌ 
கணக்கான ஜீவர்களாகத்‌ தென்படுபவைகள்‌ எல்லாம்‌ அந்த 
ஒரு பரமாத்மாவுக்கு அன்னியமானவைகள்‌ அல்ல. ஒரு 
புருஷனே எண்ணிறந்த ஜீவர்களாகத்‌ தன்னைக்‌ காட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றான்‌. பிறப்பு இறப்பு அற்றவனாய்‌, எங்கும்‌ 
நிறைந்தவலாய்‌, ஏகமாய்‌, சர்வக்ஞனாய்‌, நித்யானந்த சொரூ 
பியாய்‌ இருக்கின்ற ஆத்மா ஒருவனே, அவன்‌ பல ஜீவர்‌ 
களாகத்‌ தன்னை விளக்கிக்கொண்டிருக்கின்றான்‌. வானத்‌ 
கில்‌ மேகத்தின்‌ படலங்கள்‌ பல இருக்கின்றன. அவைகளுக்‌ 
கிடையிலே வெட்டவெளி சிறிது சிறிதாக ஆங்காங்குத்‌ 
தென்படுகிறது. சிறிது சிறிதாக ஆங்காங்குக்‌ தென்படும்‌ 
வெட்டவெளிகள்‌ பல இல்லை. ஒரே வெட்டவெளி மேகங்‌ 
களுக்கிடையில்‌ பலப்பல வெளிகள்‌ போன்று தென்படுகிறது. 
கடலில்‌ எண்ணிறந்த அலைகள்‌ இருக்கின்றன, எண்ணிறந்த 
இவ்‌ அலைகள்‌ ஒரு கடலுக்கு அன்னியமானவைகள்‌ அல்ல, 
ஒரு கடலே எண்ணிறந்த அலைகளாகத்‌ தன்னைக்‌ காட்டிக்‌ 
கொள்கிறது. அலைகளாகக்‌ காட்டிக்கொள்ளுதற்கிடையி 
லும்‌ உண்மையில்‌ அது கரைகாணாத கடலே. அங்ஙனம்‌ 
ஒரே பரமாத்மா எண்ணிறந்த ஜீவர்களாகத்‌ தன்னைத்‌ 
தோற்றுவித்துக்‌ கொள்கின்றான்‌. 

இயற்கையின்‌ அமைப்பு அற்புதமாய்‌ இருக்கிறது. 
மேலே நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ தென்படும்‌ ஆகாசம்‌ அகண்டா 
காரத்தில்‌ விரிந்தோடுகிறது, காற்று இனிய பாங்கிலும்‌ 
முரட்டுத்தனமாகவும்‌ வீசுகிறது, சூரியன்‌ நாலாபக்கமும்‌ 
வெளிச்சத்தையும்‌ வெப்பத்தையும்‌ வாரிக்கொட்டுகிறது. 
பிராணிகள்‌ ஆங்காங்கு உயிர்‌ வாழ்ந்து வருகின்றன. இதக்‌ 
தனைக்கும்‌ ஆதாரமாய்‌ இருப்பவனும்‌, வல்லமையைக்‌ தருப 
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வனும்‌ பரமாத்மன்‌ ஒருவனே. இயற்கைக்கு அடிப்படையா 
யுள்ள மெய்ப்பொருள்‌ அவன்‌. நம்‌ உயிர்க்குயிராய்‌ இருப்‌ 
பவன்‌ அவன்‌. இங்ஙனம்‌ பகர்வதோடு நின்றுவிடுவது 
போதாது. அவனே இத்தனையுமாய்‌ இருக்கின்றான்‌. 
ஆதலால்‌ நமது வியக்கி அவனுக்கு அன்னியமானதன்‌ று. 
அவனே நாம்‌, நாமே அவன்‌. பலவாகத்‌ தென்படுபவைகள்‌ 
எல்லாம்‌ ஒரேபொருளின்‌ பல்வேறு தோற்றங்களாம்‌. ஒன்‌ 
றுக்கு மேற்பட்டு இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ இருக்குமானால்‌ 
ஆங்கு அச்சத்துக்கு இடமுண்டு. ஆபத்தும்‌ நிகழக்கூடும்‌, 
ஒன்று மற்றதுடன்‌ முரண்படவும்‌ கூடும்‌. போராட்டமும்‌ 
நிகழலாம்‌, ஆனால்‌ ஓரே பொருள்தான்‌ இருக்கிறது 
என்றால்‌ அந்த ஒரு பொருளை வெறுப்பதற்கு வேறு யார்‌ 
உளர்‌? யார்‌ யாருடன்‌ போராடுவது? ஒரு பொருளே 
இத்தனைவிதக்‌ காட்சி கொடுத்துக்கொண்டிருக்கிறது என்‌ 
பதை அறிபவர்‌ எப்படிப்‌ போராட முடியும்‌? ஒரு பொருள்‌ 
தான்‌ இத்தனையுமாக வீளங்கிக்கொண்டிருக்கிறது என்னும்‌ 
அடிப்படையான உண்மையே வாழ்வின்‌ மர்மத்துக்கு விளக்‌ 
கம்‌ தருகிறது. உயிர்‌ வாழ்ந்திருப்பவைகளின்‌ உண்மையான 
சொருபம்‌ எது என்பதையும்‌ இக்கோட்பாடே விளக்கிக்‌ 
காட்டுகிறது. பரிபூரண நிலை எது என்பதை இக்‌ கோட்‌ 
பாட்டினின்‌ று நாம்‌ தெரிந்துகொள்ளலாம்‌, கடவுள்‌ என்னும்‌ 
சொல்லுக்கும்‌ இங்கு விளக்கம்‌ கிடைக்கிறது. உள்ளது ஒரு 
பொருளே என்பதை அறிந்துகொள்பவன்‌ கடவுளை அறிந்தவ 
னாகின்றான்‌. ஒன்றோடொன்று மாறுபடும்‌ பல பொருள்களும்‌ 
பல உயிர்களும்‌ இருக்கின்றன என்று எண்ணுபவன்‌ 
அக்ஞான இருளில்‌ மயங்கிக்‌ கிடக்கின்றான்‌. 

பல பொருட்களையும்‌, பல்வேறுபட்ட உயிர்‌ வகை. 
களையும்‌ உடைத்திருப்பதாகத்‌ தென்படும்‌ இப்பிரபஞ்சத்‌ 


மரணமிலாப்‌ பெருவாழ்வு 311 


தன்கண்‌ உண்மையில்‌ இருப்பது ஒரு பொருளே, மாறுபாடு 
அடைந்துகொண்டு வருவதுபோன்று தென்படும்‌ இப்பிரபஞ்‌ 
சம்‌ உண்மையில்‌ மாறுபாடு அடையாதிருக்கும்‌ மெய்ப்பொரு 
ளின்‌ புறத்தோற்றமாம்‌. அம்‌ மெய்ப்பொருள்‌ உயிர்களுக்‌ 
கெல்லாம்‌ உயிராய்‌ இருக்கிறது. தங்களை ஜீவர்கள்‌ என்று 
எண்ணிக்கொண்டிருக்கும்‌ வியக்திகள்‌ அனைத்திற்கும்‌ அந்த 
ராத்மாவாக பரமாத்மன்‌ ஒருவனே இருக்கின்றான்‌. இவ்‌ 
வுண்மையை அறிகின்றவன்‌ முக்தியடைகின்றான்‌. பேரா 
னந்தப்‌ பிராப்தி அவனுக்கே உரியதாகிறது. தான்‌ அடைய 
வேண்டிய பெருகிலையை அவன்‌ அடைந்துள்ளவன்‌ ஆகின்‌ 
ரான்‌. உன்னை மானுடன்‌ என்று எண்ணிக்கொண்டிருக்கும்‌ 
நீ உண்மையில்‌ அந்த பரமாத்மாவே என்பதை அறிந்து 
கொள்‌. இப்பிரபஞ்சத்துக்கு அடிப்படையாய்‌ இருக்கும்‌ 
பரம்பொருளே உனது யதார்த்த சொரூபம்‌. தத்‌ த்வம்‌ அஸி. 
அப்பரமாத்மனாக நீ இருக்கிறாய்‌ -— இதுவே இந்த மகா வாக்‌ 
கியத்தின்‌ பொருள்‌. இதை நீ அறிந்துகொள்‌. இவ்வுண்‌ 
மைக்கு மாறாக மாந்தர்‌ உலகில்‌ எத்தகைய மயக்கம்‌ கொண்‌ 
டிருக்கிறார்கள்‌ / நான்‌ ஒரு மனிதன்‌ என்று ஒருவன்‌ எண்ணு 
கிரான்‌. நான்‌ ஒரு பெண்பால்‌ என்று ஒருத்தி நினைக்கிறாள்‌. 
நான்‌ நோய்வாய்ப்‌்பட்டிருக்கிறேன்‌ என்று ஒருவன்‌ வருந்து 
கிரான்‌; நான்‌ உடல்‌ திட்பம்‌ உடைத்திருக்கிறேன்‌ என்று 
மற்றொருவன்‌ எண்ணி மகிழ்வுறுகிறான்‌; நான்‌ வலிவு படைத்‌ 
தவன்‌ என்ற எண்ணம்‌ இன்னொருவனிடம்‌; கான்‌ வலீவற்ற 
வன்‌ என்ற எண்ணம்‌ மற்றொருவனிடம்‌; நான்‌ வெறுக்கிறேன்‌ 
என்கின்றான்‌ ஒருவன்‌; நான்‌ நேசிக்கின்றேன்‌ என்கின்றான்‌ 
மற்றொருவன்‌; என்னிடத்தில்‌ இத்தகைய ஆதிக்கம்‌ இருக்‌ 
கிறது என்கின்றான்‌ ஒருவன்‌, இத்தனை விதமான பாங்கு 
களில்‌ மனம்‌ உழன்று வியவகாரம்‌ பண்ணுவதெல்லாம்‌ 
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வெறும்‌ மயக்கமேயாம்‌. இந்த மயக்கத்தை அறவே ஒழித்து 
விடு, உன்னைப்‌ பலவீனன்‌ ஆக்குவது யாது? உன்னை 
அச்சமுறுத்துவது யாது? ஒரு பொருளே பிரபஞ்ச த்தில்‌ 
எண்ணிறந்தவைகளாகக்‌ காட்சி கொடுத்துக்கொண்டிருக்‌ 
கிறது என்னும்‌ உண்மையை அறிந்துகொள்‌. பிறகு எது 
உன்னைப்‌ பயமுறுத்த முடியும்‌? உனது நிஜ சொரூபத்தை 
அடைந்திடு, இந்த மயக்கத்தினின்று விடுதலை பெற்றிடு, 
தீங்கு என்பது எங்கே இருக்கிறது? உன்னைப்‌ பயமுறுத்து 
கின்ற கருத்துக்களும்‌, கூற்றுக்களுமே தீமையாகின்றன. 
உன்னைப்‌ பலவீனன்‌ ஆக்கும்‌ கருத்துக்களும்‌ கூற்றுக்களுமே 
தீமையெனத்‌ தென்படுகின்றன. நாம்‌ உதறித்தள்ள வேண 
டியது ஒன்று இருக்கிறது. எது மனிதனைப்‌ பலவீனன்‌ ஆக்கு 
கின்றதோ, எது மனிதனுக்கு அச்சமூட்டுகிறதோ அதை 
உதறித்தள்ளியாக வேண்டும்‌, நீ உண்மையை அறுந்து 
கொண்டால்‌ பிறகு உன்னைப்‌ பயமுறுத்துவதற்கு யாது 
உளது? சூரியர்கள்‌ பலர்‌ துகள்‌ துகளாக நொறுங்கிப்‌ 
போகலாம்‌. சந்திரர்கள்‌ பலர்‌ இருக்குமிடம்‌ தெரியாது 
தூசிகளாக அடிபட்டுப்‌ போகலாம்‌, அண்டங்கள்‌ பல 
தவிடுபொடியாகலாம்‌, பிரபஞ்சம்‌ முழுதுமே பிரளய நிலைக்‌ 
குப்போய்‌ மறையலாம்‌. அதனால்‌ உனக்கு ஆவதென்ன? 
உறுதியே வடிவெடுத்தவகை நில்‌, நீ ஆத்ம சொருபம்‌, 
மரணமிலாப்‌ பெருநிலை உனக்குச்‌ சொந்தம்‌, “நான்‌ அகண்ட 
சத்‌ சித்‌ ஆனந்தம்‌” என்று உணர்‌. அந்த உணர்விலே 
அசைவற்றிரு. கூண்டை உடைத்துவிட்டுச்‌ சிங்கம்‌ கர்ஜித்‌ 
துக்கொண்டு வெளியே வருவது போன்று சரீர வாழ்க்கை 
என்னும்‌ தளையை வெட்டித்‌ தள்ளூக. முக்தியில்‌ யாண்‌ 
டும்‌ நிலைத்திரு. உன்னைப்‌ பயமுறுத்துவது யாது? உன்‌ 
னைக்‌ கீழ்மையில்‌ கட்டிப்பிடிப்பது யாது? அக்ஞானமும்‌, 
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மயக்கமுமே உன்னைக்‌ கீழ்மையில்‌ வைத்திருக்கின்றன. 
இந்தக்‌ கீழ்மையை அகற்றுக. உன்னை ஒன்றும்‌ பந்தப்‌ 
படுத்தமாட்டாது. நித்யானந்த நிறைபொருள்‌ நீ. 


உண்மையை அறியாத அறிவிலிகள்‌ உன்னைப்‌ பாபி 
என்று பகர்கின்றனர்‌. அதைக்‌ கேட்ட பிறகு கீ ஒரு முலை 
யில்‌ உட்கார்ந்துகொண்டு தேம்பி அழுகின்றாய்‌. உன்னைப்‌ 
பாபி என்று சொல்வதைவிட மடமை வேறு ஒன்றுமில்லை. 
உன்னைப்‌ பாபி என்று சொல்வதைவிடக்‌ கொடுமை வேறு 
ஒன்றுமில்லை. உன்னப்‌ பாபி என்று சொல்வதைவிடப்‌ 
போக்கிரித்தனம்‌ வேறு ஒன்றுமில்லை, உண்மையில்‌ நீ 
சச்சிதானந்தம்‌, சச்சிதானந்த சொருபமாய்‌ இருக்கும்‌ 
வியக்திகளுக்குத்‌ தாங்கள்‌ துன்பம்‌ நிறைந்த மனிதர்‌ என்ப 
தைப்‌ பகரலாமா? உன்னிடத்தில்‌ துணிவு இருக்குமாகில்‌ நீ 
சச்சிதானந்தம்‌ என்னும்‌ உண்மையை உறுதியாகப்‌ பிடித்‌ 
துக்கொள்‌. உன்‌ வாழ்வு அனைத்தையும்‌ இந்த அச்சில்‌ 
அமைத்துவை. இப்பேருண்மையை என்றைக்கு நீ சவானு 
பூதியில்‌ உணர்கின்றுயோ அன்றைக்குக்‌ கொல்லுபவனும்‌, 
கொல்லப்படுபவனும்‌ ஒரு பொருளே என்கின்ற உண்மை 
உனக்கு விளங்கும்‌. ஏழை எளியவன்‌ ஒருவனுக்கு நீ சிறிது 
உபகாரம்‌ செய்தால்‌ அதைக்‌ குறித்து வீண்‌ பெருமை 
கொள்ளாகே. நீ உபகாரம்‌ செய்வதன்‌ முலம்‌ அவனும்‌ நீயும்‌ 
ஒன்றே என்பதை நிலைநாட்ட முயலுகின்றாய்‌. அவனும்‌ 
நீயும்‌ ஒன்று என்பதை நிலைநாட்ட முயலுகின்ற இடத்து 
அது வழிபாடு ஆகிறது. வீண்பெருமை கொள்ளுதற்கு 
ஆங்கு இடமில்லை, பிரபஞ்சத்திலுள்ள அனைத்தும்‌ நீயும்‌ 
உண்மையில்‌ ஒன்றே. உனக்கு வேற்றான்‌ என்பவன்‌ எங்கே 
னும்‌ இருக்கின்றானா? எல்லா உயிர்களும்‌ உன்‌ சொருபம்‌. 
இப்பிரபஞ்சத்திலுள்ள அனைத்தும்‌ உன்‌ வடிவம்‌. சச்சி 
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தானந்தம்‌ ஒன்றே சூரியகைவும்‌, சந்திரனாகவும்‌, நட்சத்‌ 
கிரங்களாகவும்‌ இலங்கிக்‌ கொண்டிருக்கின்றது, அந்த 
சச்சிதானந்தம்‌ நீ, ஆதலால்‌ உன்‌ சொருபமே இத்தனை 
சொரூபங்களாகப்‌ பிரகாசிக்கின்றது.  அகிலாண்டமும்‌ 
நீயும்‌ ஒன்றே. பின்பு உன்‌ வெறுப்புக்குரியவர்‌ யார்‌? அச்‌ 
சத்துக்குரியவர்‌ யார்‌? தத்‌ த்வம்‌ அஸி-- நீ அம்‌ மெய்ப்‌ 
பொருள்‌. இவ்வுண்மையை அறிந்துகொள்‌. இவ்வுண்‌ 
மைக்கு ஏற்ப வாழ்ந்திரு. இவ்வுண்மைக்கு ஏற்ப வாழ்‌ 
கின்றவர்களுக்கு அக்ஞான இருள்‌ இல்லை. அக்ஞான 
இருளே மரணமாகத்‌ தென்படுகிறது. ஞான சூரியனாகிய 
உன்னிடத்து மரணம்‌ என்னும்‌ அக்ஞான இருள்‌ இல்லை, 
மரணமிலாப்‌ பெருநிலை உனது நிஜசொருபம்‌, 


14. ஆத்மன்‌ 
அருமறையின்‌ சிரப்பொருளாய்‌ விண்ணவர்மா 
முனிவர்சித்த ராதி யானோர்‌ 
தெரிவரிய பூரணமாய்க்‌ காரணங்கற்‌ 
பனைகடந்த செல்வ மாகிக்‌ 
கருதரிய மலரின்மணம்‌ எள்ளிலெண்ணெய்‌ 
உடலியிர்போற்‌ கலந்தெந்‌ நாளும்‌ 
துரியநடு வூடிருந்த பெரியபொருள்‌ 
யாததனைத்‌ தொழுதல்‌ செய்வாம்‌. 


_ தாயுமானவர்‌ 


வேதாந்தம்‌ என்னும்‌ சொல்லைப்பற்றிப்‌ பலர்‌ அறிந்திருக்‌ 
கின்றனர்‌, அத்வைத மதத்தோடு இணைத்துவைத்து அச்‌ 
சொல்லைப்‌ பொருள்படுத்துவதே பலர்க்கு இயல்பாய்‌ இருக்‌ 
கிறது. ஆனால்‌ வேதாந்தம்‌ என்னும்‌ சொல்‌ தனியாக அத்‌ 
வைதத்தை மட்டும்‌ குறிப்பதல்ல; கணக்கற்ற வேறு பல 
சம்பிரதாயங்களும்‌ வேதாந்தத்தின்கண்‌ வந்திருக்கின்றன. 
அப்படி அமைந்துள்ள கணக்கற்ற கொள்கைகளுள்‌ அத்‌ 
வைத வேதாந்தம்‌ ஒன்று ஆகும்‌, இனி உண்மையில்‌ அத்‌ 
வைத வேதாந்தத்தை அறிந்துகொண்டவர்களும்‌, அனுஷ்‌ 
டிக்கின்றவர்களும்‌ எண்ணிக்கையில்‌ மிகமிகக்‌ குறைந்தவர்‌ 
களேயாம்‌, பண்டைக்காலந்தொட்டு இந்நாள்‌ வரையில்‌ 
இந்தியாவில்‌ எண்ணிறந்த மதக்கொள்கைகள்‌ தோன்றி 
மீருக்கின்றன. இன்ன கொள்கைகளை ஏற்றுக்கொள்ள 
வேண்டும்‌, இன்ன கொள்கைகளை ஏற்றுக்கொள்ளலாகாது 
என்று வரையறையறுத்து மக்களுக்கிடையில்‌ மதபோத 
னையை முறையாகத்‌ தருதற்கென்று ஸ்தாபனம்‌ எதுவும்‌ 
இந்நாட்டில்‌ அமைக்கப்‌ பெறவில்லை. தமக்குத்தோன்றிய 
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சம்பிரதாயங்களையெல்லாம்‌ அமைத்துக்‌ கொள்வதற்கான 
சுதந்தரம்‌ இந்நாட்டில்‌ என்றென்றைக்கும்‌ இருந்து வந்திருக்‌ 
கிறது. ஆதலால்தான்‌ முன்னாளிலும்‌ இன்னாளிலும்‌ இந்‌ 
நாட்டிலே எண்ணிறந்த மதக்கொள்கைகள்‌ நிலவி வந்திருக்‌ 
கின்றன. நூற்றுக்கணக்கான சம்பிரதாயங்கள்‌ இன்றைக்கு 
இந்நாட்டில்‌ இருந்து வருகின்றன என்று இயம்பலாம்‌. 
நாளடைவில்‌ புதிய சம்பிரதாயங்களும்‌ உரு எடுத்து 
வருகின்றன. இந்திய மக்களுக்கு இடையில்‌ மத சம்பந்த 
மான இயக்கங்களுக்கு முடிவே கிடையாது போன்று தென்‌ 
படுகிறது. 


இந்நாட்டிலுள்ள இத்தனை விதக்‌ கோட்பாடுகளை 
இரண்டு முக்கியமான பகுதிகளாகப்‌ பிரித்துவைக்கலாம்‌. 
அகச்சமயங்கள்‌ என்றும்‌ புறச்சமயங்கள்‌ என்றும்‌ அவை 
களைச்‌ சொல்லுவதுண்டு. வேதங்களைப்‌ பிரமாணமாக அங்கீ 
கரிக்கின்ற சமயங்களுக்கு வைதிக சமயங்கள்‌ என்றும்‌ 
அகச்சமயங்கள்‌ என்றும்‌ பெயர்கள்‌ கொடுத்திருக்கிறார்கள்‌. 
வேதங்களைப்‌ பிரமாணங்களாக அங்கீகரித்துக்கொள்ளாது 
அவைகளுக்கு அன்னியமான பிரமாணங்களை ஆதாரமாக 
வைத்துக்கொண்டிருக்கும்‌ சமயங்கள்‌ புறச்சமயங்கள்‌ எனப்‌ 
படுகின்றன. இப்பொழுது இந்தியாவிலுள்ள புறச்சமயங்‌ 
களுள்‌ மிக முக்கியமானவைகள்‌ என்று ஜைனமதத்தையும்‌ 
புத்தமதத்தையும்‌ குறிப்பிடலாம்‌, அகச்சமயம்‌ எனப்படுப 
வைகளுள்‌ ஆறு முக்கியமானவைகள்‌ ஆகின்றன, ஷண்மதங்‌ 
கள்‌ என்று அவைகளைப்‌ பகர்வதுண்டு, சைவம்‌, வைஷ்ண 
வம்‌, சாக்தம்‌, காணபதம்‌, கெளமாரம்‌, செளரம்‌ என இல்‌ 
ஆறுக்கும்‌ பெயர்கள்‌ அமைந்திருக்கின்றன. இவைகளுள்‌ 
உட்பிரிவுகள்‌ ஏராளமாய்‌ இருக்‌ கின்றன, இந்த மதங்களுள்‌ 
சில யுச்திப்‌ பிரமாணத்தைவிட மேலானது சுருதிப்பிரமா 
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ணம்‌ அல்லது வேதங்கள்‌ என்கின்றன, மற்று வேதங்களுள்‌ 
யுக்திக்குப்‌ பொருத்தமானவைகளை மட்டும்‌ அங்கீகரித்துக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌; ஏனை யவைகளைப்‌ புறக்கணித்து விட 
வேண்டும்‌ என்று வேறு சில சமயவாதிகள்‌ சாற்று 
கின்றனர்‌. 

இவைகளைத்‌ தவிர ஆறு தர்சனங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
அவைகளுக்கு முறையே நியாயம்‌, வைசேஷிகம்‌, பூர்வ 
மீமாம்‌சம்‌, சாங்கியம்‌, யோகம்‌, வேதாந்தம்‌ அல்லது உத்தர 
மீமாம்சம்‌ எனப்‌ பெயர்கள்‌ வந்திருக்கின்றன. இவ்‌ ஆறனுள்‌ 
நியாயம்‌, வைசேஷிகம்‌, சாங்கியம்‌ ஆகிய இம்மூன்றும்‌ 
மிகப்பழையவைகள்‌ எனினும்‌ விதவிதமான சம்பிரதாயங்‌ 
களாகவும்‌, சமயக்‌ கோட்பாடுகளாகவும்‌ அவைகள்‌ வடி 
வெடுக்கவில்லை, கணக்கற்ற சமயங்களும்‌, கோட்பாடு 
களும்‌ உரு எடுப்பதற்கு இவ்‌ ஆறனுள்‌ உத்தரமீமாம்சம்‌ 
அல்லது வேதாந்தம்‌ என்று பகரப்பெறும்‌ தர்சனம்‌ ஒன்றே 
இடம்‌ கொடுத்திருக்கிறது. உத்தரமீமாம்சத்கை ஆதார 
மாகக்‌ கொண்டுள்ள சமயங்களெல்லாம்‌ வைதிக சமயங்கள்‌ 
எனப்‌ பெயர்‌ பெறுகின்றன. தங்களுடைய கொள்கைகளுக்‌ 
குத்‌ தக்க ஆதாரங்கள்‌ உபநிஷதங்களில்‌ இருக்கின்றன 
என்று இச்சமயங்களெல்லாம்‌ இயம்புகின்றன, இத்தனை 
விதமான வைதிக மதங்களுள்‌ அத்வைத மதக்காரர்கள்‌ 
வேதாந்தம்‌ என்னும்‌ சொல்‌ அலாதியாகத்‌ தங்களுக்குச்‌ 
சொந்தமானது என்று நிரூபிக்க முயன்று வந்திருக்கின்ற 
னர்‌. வேதத்தினுடைய அந்தம்‌ அல்லது முடிவு தங்கள்‌ 
கொள்கையில்‌ இருப்பதனாலேயே வேதாந்தம்‌ என்னும்‌ 
பதத்திடத்து அவர்கள்‌ தனி உரிமை பாராட்டி வந்திருக்‌ 
கின்றனர்‌. ஒவ்வொரு சமயவாதியும்‌ தன்னுடைய முடிவான 
சம்பிரதாயத்தை வேதாந்தம்‌ என்று பகர முன்வந்துள்ளான்‌. 
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வேதாந்தம்‌ என்னும்‌ சொல்‌ இத்தனை பேருக்கும்‌ பொது 
வானது எனினும்‌ விதவிதமான கோட்பாடுகளும்‌ சம்பிரதா 
யங்களும்‌ இச்‌ சொல்லினுள்‌ அடங்கியிருக்கின்‌ றன. 


ஹிந்து மதத்தினுள்‌ வேதாந்திகள்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ 
படைத்துள்ளவர்களை மூன்று விதமான சம்பிரதாயங்களை 
உடையவர்கள்‌ என்று பிரித்து வைத்துப்‌ பகரலாம்‌, அந்த 
மூன்று சம்பிரதாயங்களுக்கு துவைதம்‌, விசிஷ்டாத்வைதம்‌, 
அத்வைதம்‌ என்னும்‌ பெயர்கள்‌ அமைந்துள்ளன. இந்த 
மூன்று சம்பிரதாயங்களுக்குள்‌ ஒற்றுமைகள்‌ கில இருக்‌ 
கின்றன. அவைகளை முதலில்‌ ஆராய்வோம்‌. இந்த மூன்று 
வித கோட்பாடுகளும்‌ ஆஸ்திகம்‌ எனப்படுகின்றன. கடவு 
ளில்‌ நம்பிக்கை வைக்க வேண்டுமென்‌ று அவைகள்‌ புகட்டு 
கின்றன. கடவுள்‌ ஒருவர்தான்‌ நித்திய வஸ்து என்பதை 
யும்‌ இந்த மூன்று மதங்களும்‌ நிரூபிக்க முயலுகின்றன. 
அடுத்தபடியாக இந்த மூன்று சம்பிரதாயங்களுக்கும்‌ வேதங்‌ 
கள்‌ உடன்பாடு ஆகின்றன. வேதங்களைப்‌ பிரமாணங்களாக 
அவைகள்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்கின்றன, கடவுளிடத்திருந்தே 
தோன்றி வந்தவைகள்‌ என்று வேதங்களை இந்த மூன்று 
மதங்களும்‌ பெருமைப்படுத்துகின்றன, வேதங்களில்‌ ஹிம்‌ 
துக்கள்‌ வைத்திருக்கின்ற நம்பிக்கையைப்‌ பற்றிய விளக்கம்‌ 
ஒன்றை இங்குத்‌ தருவது அவசியமாகின்றது. தங்களுடைய 
சாஸ்திரங்களாகிய பைபிளும்‌, குர்‌ஆனும்‌ கடவுளிடத்‌ 
திருந்தே வந்தவைகள்‌ என்று கிறிஸ்தவர்களும்‌, மகமதியர்‌ 
களும்‌ நம்புகின்றனர்‌. அவர்களுடைய நம்பிக்கை ஒரு 
போக்கானது. மனிதனுக்கு மனிதன்‌ ஒரு விஷயத்தை 
எடுத்துப்‌ பேசுவது போன்று தங்களுடைய சாஸ்திரங்களை 
கடவுள்‌ தமது தூதர்கள்‌ சிலருக்கு எடுத்துப்‌ புகட்டினார்‌ 
என்று அவர்கள்‌ கருதுகின்றனர்‌. ஹிந்துக்களுடைய ஈம்‌ 
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பிக்கை அத்தகையதன்று. பெளதிக விக்ஞானிகள்‌ பெளதிக 
விக்ஞானத்தை எங்ஙனம்‌ நம்புகின்றார்களோ அதே பாங்கில்‌ 
வைதீகிசளாகிய இந்துக்கள்‌ வேதங்களை நம்புகின்றனர்‌. 
கடவுனைப்‌ பற்றிய ஞானம்‌ வேதங்களில்‌ இருக்கின்றது. 
கடவுள்‌ நித்திய வஸ்துவாகின்றார்‌. அழிவு என்பது கடவுள்‌ 
என்னும்‌ மெய்ப்பொருளுக்குக்‌ கிடையாது, அத்தகைய 
மெய்ப்பொருனைப்‌ பற்றிய ஞானமும்‌ அழிவற்றது. இயற்கை 
யைப்‌ பற்றிய உண்மைகள்‌ சர்வகாலமும்‌ இயற்கையைச்‌ 
சார்ந்திருப்பது போன்று கடவுளைப்பற்றிய ஞானம்‌ சர்வ 
காலமும்‌ கடவுளைச்‌ சார்ந்திருக்கிறது. கடவுளுக்கு அழி 
வின்மையாதலால்‌ கடவுளைப்பற்றிய ஞானத்துக்கும்‌ அழி 
வில்லை, ஆதலால்‌ வேதங்கள்‌ என்றென்றும்‌ அழிவற்றவை 
களாக இருந்துவருகின்றன. இந்த மூன்று மதவாதிகளுக்‌ 
கிடையில்‌ மற்றொரு கருத்தில்‌ ஒற்றுமை உண்டு. சிருஷ்டிக்‌ 
கிரமத்தைப்பற்றி அவர்கள்‌ ஒரே கருத்தைக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கின்றனர்‌. இப்பிரபஞ்சம்‌ தோற்றத்துக்கு வந்துள்ள 
நிலைக்கு சிருஷ்டி என்று பெயர்‌. இது ஒடுங்கி மறைந்து 
போயிருக்கும்‌ நிலைக்குப்‌ பிரளயம்‌ என்று பெயர்‌. சிருஷ்டி 
யும்‌ பிரளயமும்‌ ஒன்றன்‌ பின்‌ ஒன்றாக மாறிமாறி வந்துகொண் 
டிருக்கின்றன. இத்தகைய தோற்றத்துக்கும்‌ மறைவுக்கும்‌ 
ஆதியுமில்லை, அந்தமுமில்லை. தோற்றத்துக்கு வருகின்ற 
பொழுது ஸ்தூல வடிவுகள்‌ காட்சிக்கு வந்தமைகின்றன, 
ஸ்தூல நிலையில்‌ பிரபஞ்சமானது அளப்பரிய நெடுங்காலத்‌ 
துக்கு இருந்து வருகிறது. அதன்‌ பிறகு அது படிப்படியாக 
உருக்கலைந்து சூக்ஷ்மப்‌ பொருளாக மாறுகிறது. முற்றிலும்‌ 
சூக்ஷ்ம நிலைக்குப்‌ போகின்ற பொழுது அண்டங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ மறைந்துபட்டுப்‌ போகின்றன, அப்படி ஒடுங்கி 
மறைந்த நிலையில்‌ அளப்பரிய நெடுங்காலத்துக்கு அது 
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இருந்து வருகிறது. அதன்‌ பிறகு திரும்பவும்‌ அது வடி 
வெடுக்க ஆரம்பிக்கிறது. இங்ஙனம்‌ சிருஷ்டியும்‌, பிரளயமும்‌ 
ஓர்‌ ஒழுங்குப்பாட்டுக்கு உட்பட்டவைகளாக மாறி மாறி 
நிகழ்ந்து வருகின்றன. இப்பிரபஞ்சம்‌ எப்பொருளிடத்‌ 
திருந்து உண்டானது என்பதைப்‌ பற்றியும்‌ வேதாந்த மதங்‌ 
கள்‌ விளக்கியுள்ளன. ஆகாசம்‌ என்னும்‌ நுண்பொருள்‌ 
ஒன்று இருக்கின்றது. அதைப்‌ பெளதிக விக்ஞானிகள்‌ 
Matter அல்லது முலவஸ்து என்பார்கள்‌. இந்த ஆகா 
சத்தை இயக்குதற்கு பிராணன்‌ என்னும்‌ விசை ஒன்று 
இருக்கிறது. இந்த விசையை பெளதிக விக்ஞானிகள்‌ 
(Energy) சக்தி என்பார்கள்‌. இந்தச்‌ சக்தியின்‌ இயக்கத்‌ 
தால்‌ அண்டங்கள்‌ உரு எடுக்கின்றன என்பது வேதாந்த 
மதங்களின்‌ கோட்பாடு. பிரளய காலத்தில்‌ ஆகாசம்‌ என்‌ 
னும்‌ வஸ்து மிக மிக நுண்ணியதாய்‌ மறைகின்றது. அப்‌ 
பொழுது அது கட்புலனாவதில்லை; தோன்றா நிலைக்கு அது 
போகிறது. சிருஷ்டியாகத்‌ திரும்பவும்‌ ஸ்தூல நிலைக்கு 
அது திரும்பும்‌ பொழுதே பலவகைப்பட்ட பொருட்களாக 
அது கடபுலனாகிறது. அப்படி ஸ்தூலப்‌ பொருள்கள்‌ தோற்‌ 
றதீதுக்கு வருகின்றபொழுது இந்த பிராணன்‌ அல்லது 
விசையும்‌ வெவ்வேறு வடிவெடுத்துத்‌ தோற்றத்துக்கு வரு 
கிறது. இயற்கையின்கண்‌ நாம்‌ காணும்‌ எர்ப்புச்சக்தி, 
ஆகர்ஷண சக்தி, கவர்ச்சி என்னும்‌ சக்தி, விலக்குதல்‌ 
என்னும்‌ சக்தி இத்தகைய ஜட சக்திகளெல்லாம்‌ இந்தப்‌ 
பிராணனுடைய வெவ்வேறு கோற்றங்களாம்‌. இனி, சித்‌ 
சக்தி ஆகிய எண்ணம்‌, உணர்வு, ஜீவநாடி ஆகியவைகளும்‌ 
இந்தப்‌ பிராணனுடைய தோற்றங்களேயாம்‌. பிரளய 
காலத்தில்‌ பிராணனுடைய செயலும்‌ ஒடுங்கிப்போகிறது. 
சிருஷ்டி காலத்தில்‌ அது திரும்பவும்‌ இயங்க ஆரம்பிக்கிறது. 
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ஆகாசம்‌ என்னும்‌ வஸ்துவின்மீது பிராணன்‌ என்னும்‌ விசை 
வேலை செய்யுங்கால்‌ எண்ணிறந்த அண்டங்கள்‌ முறையாக 
உரு எடுக்க ஆரம்பிக்கின்றன. இந்தக்‌ கோட்பாடுகளெல்‌ 
லாம்‌ துவைதம்‌, விசிஷ்டாத்வைதம்‌, அத்வைதம்‌ என்னும்‌ 
மூவித சமயவா திகளுக்கும்‌ சம்மதம்‌, 


இனி, துவைத மதத்தைச்‌ சிறிது விஸ்தாரமாக ஆராய்‌ 
வோம்‌, துவைத மதவாதிகள்‌ கடவுளில்‌ நம்பிக்கை வைக்‌ 
கிறார்கள்‌. இப்‌ பிரபஞ்சத்துக்கு சிருஷ்டி கர்த்தாவாகக்‌ 
கடவுள்‌ இருக்கிறார்‌. இப்பிரபஞ்சத்தை நிலைபெறச்‌ செய்து 
அதை அவர்‌ ஆண்டும்‌ வருகிறார்‌. இதற்கு அதிபதியாக 
உள்ள அவர்‌ என்றைக்கும்‌ இப்பிரபஞ்சத்துக்கு அன்னிய 
மானவர்‌, ஜீவாத்மாக்கள்‌ என்று அழைக்கப்பெறும்‌ உயிர்‌ 
களுக்கும்‌ அன்னியமாகவே இக்கடவுள்‌ இருந்து வருகிறார்‌. 
பரம்பொருளாகிய கடவுளும்‌ பிரபஞ்சமாகிய ஜகத்தும்‌, 
உயிர்களாகிய ஜீவர்களும்‌ நித்திய வஸ்துக்களாம்‌. ஆக, 
துவைத மதப்படி நித்திய வஸ்துக்கள்‌ மூன்று இருக்‌ 
கின்றன. இந்த மூன்று வஸ்துக்களுள்‌ ஜகத்‌ என்பதும்‌ 
ஜீவர்கள்‌ என்பாரும்‌ தோற்றத்துக்கு வரவும்‌, மாறுபாடுகள்‌ 
அடையவும்‌ செய்கின்றன. ஆனல்‌ பரம்பொருளாகிய 
கடவுளோ என்றைக்கும்‌ மாறாது நிறைபொருளாகவே இருக்‌ 
கின்றார்‌. துவைத மதப்‌ பிரகாரம்‌ இப்பரம்பொருள்‌ பகவான்‌ 
அல்லது ஈசுவரன்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெறுகின்றார்‌. அவர்‌ 
அனந்த கல்யாண குணங்களை உடையவர்‌. ஆனால்‌ கம்‌ 
போன்று ஒரு அல்பவடிவத்தில்‌ அவர்‌ கட்டுண்டவர்‌ அல்லர்‌. 
அவரிடத்து மகிமைகள்‌ பல இருக்கின்றன. அவர்‌ கருணையே 
வடிவெடுத்தவர்‌, கெறிபிறழாது பிரபஞ்சத்தை நடாத்த 
வல்ல ஆற்றல்‌ மிகப்‌ படைத்தவர்‌, அவருக்கு ஒப்பாரும்‌ 
மிக்காரும்‌ இல்லை. சர்வ சக்திமான்‌ என்று அவரைப்‌ பகர 
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வேண்டும்‌. இத்தகைய கருணாகரமூர்த்தியிடம்‌ நெருங்கிப்‌ 
பழகுதற்கு ஜீவர்களாகிய நமக்கு இயலும்‌, கடவுளோடு 
நெருங்கிப்‌ பழகுதற்கு கருணையுடன்‌ அவர்‌ இடம்‌ கொடுக்‌ 
கின்றார்‌. அவரை வணங்கி உயிர்கள்‌ அவருடைய அருளுக்குப்‌ 
பாத்திரமாகலாம்‌. அவர்‌ மீது நாம்‌ பாராட்டும்‌ அன்பை 
அவர்‌ உகந்து ஏற்றுக்கொள்கிறார்‌. நம்முடைய அன்பை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளுதலுமல்லாது அவரும்‌ நம்மை அன்புடன்‌ 
நேசிக்கிறார்‌. ஈசுவரனிடத்துள்ள இத்தகைய பெருமைகளை 
யெல்லாம்‌ சுருக்கிச்சொல்லின்‌ மானுடனிடத்துள்ள மேன்மை 
களையெல்லாம்‌ உயர்ந்த பாங்கில்‌ அவரும்‌ உடைத்திருக்‌ 
கிறார்‌. அல்ப அளவில்‌ மனிதனிடத்து மேன்மைகள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. அளப்பரிய பாங்கில்‌ அனந்த கல்யாண குணங்களை 
உடையவராக பகவான்‌ இருக்கின்றார்‌. மனிதனிடத்‌ 
துள்ள குறைபாடுகள்‌ ஒன்றும்‌ பகவானிடத்தில்‌ இல்லை. 
அனந்த கல்யாண குணங்களை உடையவர்‌ £” என்றே 
சாஸ்திரங்கள்‌ அவரைப்பற்றி முறையிடுகின்றன. இத்தகைய 
கடவுள்‌ பிரபஞ்சத்தை எப்படி சிருஷ்டிக்கின்றார்‌ என்பது 
கேள்வி, 


இப்பிரபஞ்சத்துக்கு சிருஷ்டிகர்த்தா கடவுள்‌, மட்‌ 
பாண்டம்‌ ஒன்றை உண்டுபண்ணக்‌ களிமண்ணும்‌ குயவனும்‌ 
தேவை. உபாதான காரணமாய்‌ இருப்பது களிமண்‌, நிமித்த 
காரணமாய்‌ இருப்பவன்‌ குயவன்‌. அகேபாங்கில்‌ பிரபஞ்‌ 
சத்தின்‌ சிருஷ்டிக்கு உபாதான காரணமாய்‌ இருப்பது 
பிரகிருதி, நிமித்த காரணமாய்‌ இருப்பவர்‌ கடவுள்‌. துவைத 
மதவாதிகளுக்கிடையில்‌ வேதாந்த தர்சனத்தோடு சம்பந்தப்‌ 
படாத கூட்டத்தார்‌ சிலர்‌ இருக்கின்றனர்‌, பிரளயத்தில்‌ 
எல்லாம்‌ சூன்யமாய்‌ மறைந்து போகிறது என்கின்றனர்‌ 
அவர்கள்‌. ஆனால்‌ பிரளயகாலத்தில்‌ மூலப்பிரகிருதி 
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யானது நிர்விகாரமாய்‌ இருக்கிறது என்கின்றனர்‌ வேதாக்‌ 
தத்தைச்‌ சார்ந்துள்ள துவைதவாகிகள்‌. நிர்விகாரம்‌ என்‌ 
பது தோற்றத்துக்கு வராத நிலை. ஆவியாக இருக்கின்ற 
பொழுது நீர்‌ ஆனது நிர்விகாரமாய்‌ இருக்கிறது. இறுகி 
நீர்‌ அல்லது உறைபனி ஆகிவிடும்பொழுது அது விகாரத்தை 
எடுத்துக்கொள்கிறது. முலப்பிரகிருதியும்‌ அத்தகையது, 
நிர்விகாரமாய்‌ இருக்கின்ற மூலப்பிரகிரு கியைக்கொண்டு 
விகாரமாய்‌ இருக்கின்ற பிரபஞ்சத்தைக்‌ கடவுள்‌ சிருஷ்டிக்‌ 
கின்றார்‌. இது துவைத மதவாதிகளின்‌ கொள்கை. ஹிந்துக்‌ 
களில்‌ பெரும்பான்மையோர்‌ துவைதமதத்தைச்‌ சார்ந்தவர்‌ 
கள்‌ ஆகின்றனர்‌. துவைத மதத்தைக்கடந்து அதற்கும்‌ 
மேலே செல்லுதற்கு மானுட இயல்பு பெரிதும்‌ தகுதியற்ற 
தாய்‌ இருக்கிறது. இனி, உலகமுமுதையும்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ 
பார்த்தாலும்‌ இவ்வுண்மை விளங்கும்‌. உலகமுழுதிலும்‌ 
உள்ள மக்களுள்‌ மத நம்பிக்கை வைத்திருப்பவர்களுள்‌ 
நூற்றுக்குத்‌ தொண்ணூறுபேர்‌ துவைத மதத்தில்தான்‌ 
நம்பிக்கை வைத்திருக்கிறார்கள்‌. ஐரோப்பாவிலும்‌, மேற்கு 
ஆசியாக்கண்டத்திலும்‌ உள்ள மக்கள்‌ அனைவருமே துவைத 
மதவாதிகளாம்‌. அவர்களுடைய மனநிலை அப்படி இருப்ப 
தற்குத்தான்‌ இடம்‌ தருகிறது. ஸ்தூலவடிவெடுக்காத 
ஒன்றை சாதாரண மனிதன்‌ கிரகித்துக்கொள்ள முடியாது. 
எதை அவனால்‌ கிரகிக்கமுடியுமோ அதை அவன்‌ உறுதி 
யாகப்‌ பற்றிக்கொள்கிறான்‌. பாமரன்‌ ஒருவனுக்கு விளங்கு 
கின்ற பாங்கில்‌ அமைத்துக்‌ கொடுத்தால்தான்‌ பாரமார்த்‌ 
திக விஷயங்களையும்‌ அவன்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்கின்றான்‌. உலகி 
லுள்ள மக்கள்‌ அனைவர்க்கும்‌ இக்கோட்பாடு பொருந்து 
கிறது, கடவுளை அவர்கள்‌ ஒரு பேர்‌ அரசன்‌ என்கின்றார்‌ 
கள்‌, வேந்தன்‌ தங்களுக்கு புறத்திலுள்ள ஒரு பெருமகனாய்‌ 
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இருப்பதுபோன்று கடவுளும்‌ தங்களுக்குப்‌ புறத்தில்‌ இருக்‌ 
கிறார்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைக்கிறார்கள்‌. தங்களுக்குப்‌ புறம்‌ 
பாயுள்ள கடவுள்‌ பேராற்றல்‌ படைத்தவர்‌, உயர்ந்த ஸ்தா 
னத்தில்‌ இருப்பவர்‌, மிகைபட அவரோடு நாம்‌ சுதந்தரம்‌ 
எடுத்துக்கொள்ள முடியாது -— இப்படியெல்லாம்‌ அவர்கள்‌ 
நினைக்கின்றனர்‌. அத்தகைய கடவுள்‌ உலகிலுள்ள மக்கள்‌ 
எல்லாரையும்விட புனிதம்‌ வாய்ந்தவர்‌ என்றும்‌, அவரிடத்து 
நற்குணங்கள்‌ ஏராளமாய்‌ இருக்கின்றன என்றும்‌, தீமை 
அவரிடத்தில்‌ ஒன்றும்‌ இல்லவே இல்லை என்றும்‌ கருதி 
வருகின்றனர்‌. தீமையற்ற இடத்தில்‌ நன்மையும்‌ இருக்க 
முடியாது என்னும்‌ கோட்பாட்டை அறிந்துகொள்ள அவர்‌ 
களுக்கு இயலுவதில்லை. இருள்‌ இருந்தால்தான்‌ வெளிச்சம்‌ 
இன்னதென்று பாகுபடுத்த நமக்கு இயலும்‌ என்பதையும்‌ 
அவர்கள்‌ அறிந்துகொள்வது கிடையாது. அத்தகையவர்‌ 
களுடைய உள்ளத்தில்‌ குழப்பத்தை உண்டுபண்ணுவது 
பொருந்தாது. கடவுள்‌ நலமுடையான்‌, தீது இலான்‌ என்‌ 
னும்‌ கோட்பாட்டைத்தான்‌ அவர்களுக்கு நாம்‌ கொடுக்க 
வேண்டும்‌. 

துவைத மதக்‌ கோட்பாடுகளை நாம்‌ சிறிது ஆராய்ந்து 
பார்த்தால்‌ சில சங்கடங்கள்‌ ஏற்படுகின்றன, கடவுள்‌ 
கருணேயே வடிவெடுத்தவர்‌ என்னும்‌ கோட்பாடு அங்கீகரிக்‌ 
கப்படுகிறது, நெறி பிறழாது அவர்‌ நீதி செலுத்துகின்றார்‌ 
என்கின்ற கோட்பாடும்‌ துவைத மதத்தில்‌ செறிந்து கிடக்‌ 
கிறது. எண்ணிறந்த நலன்கள்‌ நிறையப்பெற்றவர்‌ கடவுள்‌. 
அத்தகையவரால்‌ தீமைகள்‌ நிறைந்த .இவ்வுலகம்‌ ஏன்‌ 
சிருஷ்டிக்கப்பட்டிருக்கிறது என்கின்ற கேள்வி எழுகிறது, 
இந்தக்‌ கேள்விக்குத்‌ தகுந்த விடையளிக்க துவைத மதத்‌ 
துக்கு ஒருநாளும்‌ இயலாது. தீமைகளை யெல்லாம்‌ உண்டு 
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பண்ணியவனும்‌ அவைகள்‌ நிலைபெற்றிருக்கும்படி செய்‌ 
திருக்கிறவனும்‌ சைத்தான்‌ என்னும்‌ மற்றொரு பேராற்றல்‌ 
படைத்தவன்‌ என்கின்ற கொள்கை சில மதவா திகளுக்கிடை 
யில்‌ உண்டு. ஆனால்‌ ஹிந்துக்களுக்குள்‌ யாரும்‌ இந்தக்‌ 
கொள்கையை ஏற்றுக்கொள்வது கிடையாது. ஹிந்துக்கள்‌ 
அனைவரும்‌ ஒன்‌ றுகூடி கேடுகள்‌ அனைத்துக்கும்‌ மூலகாரணம்‌ 
மனிதன்‌ என்று காட்டி, பொறுப்பை யெல்லாம்‌ அவன்மீது 
சுமத்தினார்கள்‌. பொறுப்பை மனிதன்மீது சுமத்துவதுதான்‌ 
பொருத்தம்‌ என்று அவர்களுக்குப்‌ புலப்பட்டது. அதற்குதீ 
தகுந்த காரணமும்‌ இருக்கிறது, ஜிவாத்மாக்கள்‌ சூன்யத்தி 
லிருந்து உண்டுபண்ணப்பட்டவைகள்‌ என்கின்ற கொள்கை 
ஹிந்துக்களிடத்தில்‌ கிடையாது. கடவுள்‌ நித்திய வஸ்து 
வாக இருப்பதுபோன்று ஜீவர்களும்‌ நித்தியவஸ்துக்களாம்‌. 
இனி வரும்‌ ஜன்மங்களை வேண்டியவாறு மாற்றியமைக்கும்‌ 
சுதந்தரம்‌ ஜீவர்களிடத்திலே உண்டு என்று ஹிந்துக்கள்‌ 
நம்புகின்றனர்‌. தங்களுடைய எதிர்கால வாழ்க்கையை 
மாற்றியமைக்க உயிர்கள்‌ அனைத்தும்‌ முயன்று வருகின்றன. 
நாளைக்கு அவர்களுடைய கதி எத்தகையதாக இருக்கப்‌ 
போகிறது என்பதை இன்றைக்கு அவர்கள்‌ கிர்மாணிக்கின்‌ 
ரூர்கள்‌. இங்கனம்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக வரும்‌ எதிர்கால 
நிலையை அவர்களே நிர்மாணித்துக்கொண்டு போகிறார்கள்‌. 
இதே கோட்பாட்டை இறந்த காலத்தினிடத்து செலுத்து 
வதும்‌ யுக்திக்குப்‌ பொருத்தமானதாகும்‌. தங்கள்‌ செயல்‌ 
களின்‌ மூலம்‌ தங்களுடைய எதிர்காலத்தை ஜீவர்கள்‌ மாற்றி 
யமைத்துக்கொண்டு போகிறார்கள்‌ என்றால்‌ அதே கோட்‌ 
பாட்டை இறந்த காலத்துக்கும்‌ ஏன்‌ புகுத்தலாகாது? முடி 
வற்ற ஒரு நீண்ட சங்கிலி இருக்கிறது என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌, அதிலுள்ள சில வளைகளை ஆராய்ந்து பார்த்‌ 
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தால்‌ வட்டமானவை, நீண்டவை, ஓடுங்கியவை ஒரு முறைக்‌ 
குட்பட்டு ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக அமைந்துள்ளன என்று 
வைத்துக்கொள்வோம்‌, இத்தகைய அமைப்பில்‌ ஒரு கிறு 
பகுதிக்கு நாம்‌ விளக்கம்‌ கொடுத்துவிட்டால்‌ சங்கிலி முழு 
துக்குமே விளக்கம்‌ கொடுத்ததற்கு அது ஒப்பாகிறது, 
ஏனென்றால்‌ சங்கிலியின்‌ இருபக்கங்களிலும்‌ அதே கோட்‌ 
பாடு முறையாக அமையப்பெற்றிருக்கிறது. அங்ஙனம்‌ ஆதி 
யந்தமில்லாக காலம்‌ என்கின்ற சங்கிலியை ஆராய்ந்து 
பார்க்குமிடத்து அதில்‌ ஒரு சிறு பகுதியில்‌ தென்படும்‌ 
கோட்பாடே காலம்‌ முழுதுக்கும்‌ பொருந்துகிற கோட்பாடு 
ஆகிறது, இயற்கையில்‌ நிகழ்கின்ற அனைத்தினிடத்தும்‌ 
முறைபிறழாமை என்னும்‌ கோட்பாடு தென்படுகிறது, எல்லை 
காணாத காலம்‌ என்னும்‌ சங்கிலியில்‌ ஒரு சிறு பகுதி நமக்குச்‌ 
சொந்தமாகிறது, அந்தச்‌ சிறிது காலத்தில்‌ நம்மைத்‌ திருத்தி 
யமைத்துக்கொள்ளவும்‌ நமக்கு இயலுகிறது, இனி, நமக்கு 
வரும்‌ அமைப்பைத்‌ திருத்த நமக்கு இயலுகிறதென்றால்‌ 
இப்பொழுது நமக்கு ஏற்பட்டுள்ள அமைப்பையும்‌ நாமே 
செய்துகொண்டோம்‌ என்பதுதான்‌ வெளியாகிறது, ஆத 
லால்‌ மனிதனை நல்லவனகவேோ, கெட்டவகைவோ வேறு 
யாரும்‌ சிருஷ்டித்து வைக்கவில்லை. வினையின்‌ மூலம்‌ அவன்‌ 
தனக்குத்தானே சிருஷ்டி கர்த்தாவாய்‌ இருக்கின்றான்‌. 
உலகத்திலுள்ள கேடுகள்‌ அனைத்தையும்‌ சிருஷ்டித்தவன்‌ 
மனிதனே. இப்பொழுது மனிதன்‌ செய்யும்‌ கேட்டின்‌ விளை 
வாக இனி துக்கம்‌ வந்து அமைவது போன்று இதற்கு முன்பு 
மனிதன்‌ செய்த கேட்டின்‌ விளைவாக இப்பொழுது அவனுக்‌ 
குத்‌ துக்கம்‌ வந்துகொண்டிருக்கின்றது. ஆக, உலகத்தி 
லுள்ள துக்கங்களுக்கெல்லாம்‌ பொறுப்பாளி மனிதனே. 
கடவுள்மீது குறைகூறுவது பொருந்தாது. அவரவர்‌ வினைக்‌ 
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கேற்ற பலனை முறை மாறாது வகுத்து வைப்பது அவருடைய 
செயல்‌. நம்‌ வினைக்கேற்ற விளைவை நாம்‌ பெறுகின்றோம்‌. 


துவைத மதத்துக்குரிய மற்றொரு முக்கியமான கோட்‌ 
பாடு உண்டு, ஒவ்வொரு ஜீவனும்‌ இறுதியில்‌ முக்தி 
அடைந்தே ஆகவேண்டும்‌ என்பது அக்கோட்பாடு ஆகும்‌. 
முக்கி அடையப்பெரூது புறக்கணிக்கப்படுவார்‌ யாருமில்லை. 
ஒவ்வொரு ஜீவனும்‌ நலம்‌ கேடுகள்‌ பலவற்றின்‌ வாயிலாகப்‌ 
பெரும்‌ பயணம்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறான்‌, வழியிலே 
அவனுக்கு இன்பங்களும்‌, துன்பங்களும்‌ பல இருக்கின்றன. 
இவை யாவையும்‌ கடந்து முடிவில்‌ அவன்‌ முக்தி அடை 
கிறான்‌. முக்தி என்பது விடுதலை. ஜீவனுக்கு எதினின்று 
விடுதலை என்ற கேள்வி அடுத்தபடியாக வருகிறது, ஹிந்து 
மதத்திலுள்ள எல்லா சமயத்தவர்களுக்கும்‌ பொதுவான 
கொள்கை மற்றொன்று உண்டு. ஜீவர்கள்‌ அனைவரும்‌ இப்‌ 
பிரபஞ்சத்திலே கட்டுண்டு கிடக்கின்றனர்‌. இப்பிரபஞ்சத்‌ 
துக்கு சம்சார சாகரம்‌ அல்லது பிறவிப்‌ பெருங்கடல்‌ என்ற 
பெயர்கள்‌ வந்துள்ளன, இந்த சம்சார சாகரத்தினின்‌ று 
விடுதலை அடைதற்கு முக்தி என்னும்‌ பெயர்‌ வந்துள்ளது. 
நமக்குக்‌ கட்புலனாகின்ற இப்‌ பிரபஞ்சமானது ஜீவாத்ம 
னுடைய உண்மையான இருப்பிடம்‌ ஆகாது, பல ஜீவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ மனத்தகத்தே கற்பனை செய்து கொள்ளும்‌ சுவர்க்கம்‌ 
போன்றவைகளும்‌ ஜீவாத்மனுக்கு உகந்த இருப்பிடம்‌ ஆக 
முடியாது. ஏனென்றால்‌ இம்மையிலும்‌ மறுமையிலும்‌ நலம்‌ 
கேடுகள்‌ மலிந்து கிடக்கின்றன. இப்‌ பிரபஞ்சத்துக்கு அப்‌ 
பால்‌ சிறந்த நிலை ஒன்று உண்டு. பேரானந்தப்பிராப்தி அந்‌ 
தப்‌ பெருகிலத்துக்குரியதாகும்‌, அதை அடைகின்ற ஜீவன்‌ 
ஒருவனுக்குத்‌ திரும்பத்‌ திரும்பப்‌ பரிறக்கவேண்டிய அவசிய 
மில்லை. இருப்பது இறப்பது என்கின்ற மாறுபாடும்‌ அப்பெரு 
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நிலத்தின்கண்‌ இல்லை. இது பரமபதம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெற்‌ 
றுள்ளது. வீடு என்று சமயவாதிகள்‌ பாராட்டும்‌ பெருநிலை 
இதுவேயாம்‌. இதை அடையப்பெறுகின்றவனுக்கு நோய்‌ 
இல்லை, மரணம்‌ இல்லை, நித்தியானந்தமே இங்கு நிலைத்து 
நிற்கிறது, பகவானுடைய சன்னிதியில்‌ ஜீவன்‌ என்றென்றும்‌ 
நித்திய வாழ்வு வாழ்ந்திருக்கிறான்‌. அப்பரமபுருஷனிடத்‌ 
திருந்து உலப்பில்லா இன்பம்‌ யாண்டும்‌ வந்துகொண்டே 
இருக்கிறது. இப்பரமபதத்தை அடைய ஜீவர்கள்‌ அனை 
வருக்கும்‌ உரிமை உண்டு. உயிர்களில்‌ கடைப்பட்ட புழு 
ஒன்று நாளடைவில்‌ பரிபக்குவம்‌ அடைந்து பரமபதத்துக்‌ 
குப்போக உரியது ஆகும்‌. உயர்ந்த பதவிகளுக்குச்‌ சென்‌ 
றிருக்கின்ற தேவர்களும்‌ இறுதியில்‌ முக்தி என்னும்‌ பரம 
பதத்தையே அடைவார்கள்‌. அத்தகைய வீடுபேறு சிலருக்கு 
விரைவில்‌ வாய்க்கின்றது. வேறு சிலர்‌ அதை அடைவ 
தற்கு நெடுகாள்‌ எடுத்துக்கொள்கின்றனர்‌. காலக்கிரமத்‌ 
தில்‌ எல்லோரும்‌ ஆங்குச்‌ செல்லுவார்கள்‌, அதை அடைக்‌ 
தான பிறகு துன்பத்துக்கு இடமில்லை, இதைத்‌ தழுவி 
இன்னொரு கேள்வி எழக்கூடும்‌, எல்லோரும்‌ பரமபதத்‌ 
துக்குப்‌ போய்விட்டால்‌ இவ்வுலகுக்கு முடிவு ஏற்பட்டுவிடும்‌ 
அல்லவா, என்பதாகும்‌ அக்கேள்வி. இல்லை, இவ்வுலகுக்கு 
முடிவு கிடையாது, இவ்வுலகும்‌ இவ்வுலகில்‌ இருக்கின்ற 
ஜவர்களும்‌ எல்லையில்‌ அடங்காதவைகளாம்‌. இவ்வுலக 
வாழ்வில்‌ உயர்வும்‌ தாழ்வும்‌ மாறி மாறி அமைந்துகொண் 
டிருக்கின்றன. இப்பிரபஞ்சம்‌ சிருஷ்டி, பிரளயம்‌ என்னும்‌ 
மாறுபாடுகளை ஓயாது அடைந்து கொண்டிருக்கிறது, 
இதற்கும்‌ ஒரு முடிவு கிடையாது.. ஜீவர்கள்‌ எண்ணிறற்‌ 
தவைகள்‌, ஆதலால்‌ முக்தி நிலைக்குப்‌ போவதற்கிடையில்‌ 
மேலும்‌ முக்தி அடைவதற்கு உரியவர்கள்‌ எண்ணிக்கையில்‌ 
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அடங்கா தவர்கள்‌ என்றென்றும்‌ இருப்பார்கள்‌, ஜீவர்களில்‌. 
சிலர்‌ ஸ்தாவரங்களாக இருக்கின்றனர்‌. இன்னும்‌ சிலர்‌ 
அல்ப விலங்குகளாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. மானுட நிலைக்கு 
வந்துள்ள ஜீவர்கள்‌ உளர்‌. தேவர்களாகப்‌ பரிணமித்துள்ள 
ஜீவர்களும்‌ இருக்கின்றனர்‌. தேவர்களுடைய பதவியை 
எட்டிய பின்பும்‌ அந்த ஜீவர்களிடத்து இன்னும்‌ குறைபாடு 
கொஞ்சம்‌ இருக்கிறது, தேவர்களும்‌ பந்தத்தில்‌ தாக்கப்‌ 
பட்டவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌. அவர்களுக்கு அமைந்துள்ள 
பந்தம்‌ யாது என்பது அடுத்த கேள்வி. தேவர்களுக்கு 
அமரர்கள்‌ என்பது மற்றொரு பெயர்‌. சாகாதவர்கள்‌ என 
அப்பெயர்‌ பொருள்படுகிறது. மக்கள்‌ போன்று தேவர்கள்‌ 
அடிக்கடி சாவதில்லை. ஆயினும்‌ ரெடுநானைக்குப்‌ பிறகு 
அவர்களுக்கும்‌ ஆயுள்‌ தேய்ந்துபோகிறது. மடிவதும்‌ திரும்‌ 
பப்‌ பிறப்பதும்‌ ஆகிய பிறவிப்‌ பெருங்கடல்‌ தேவர்களுக்கும்‌ 
உண்டு. இந்திராதி தேவர்களும்‌ நாளடைவில்‌ சாகின்றனர்‌., 
இந்திரன்‌ முதலிய தேவர்கள்‌ யார்‌? பிரபஞ்ச அமைப்பில்‌ 
மேலான பதவியின்கண்‌ சென்றவர்கள்‌ அவர்கள்‌. ஒவ்வொரு 
சிருஷ்டிக்‌ கிரமத்திலும்‌ இந்திரர்கள்‌ பலர்‌ அப்பெரும்‌ பத 
வீக்கு மாறி மாறி வந்துகொண்டிருக்கின்‌ றனர்‌. கொஞ்ச 
நாள்‌ அப்பதவியில்‌ இருந்து தங்கள்‌ புண்ணியம்‌ தேய்ந்து 
பேரன பிறகு திரும்பவும்‌ மக்களாகப்‌ பிறக்சு அவர்கள்‌ இம்‌ 
மண்ணுலகுக்கு வருகின்றனர்‌. இங்குப்‌ பரிபாகம்‌ அடைந்து 
மேல்நிலைக்குப்‌ போயிருக்கும்‌ ஜீவன்‌ இனிவரும்‌ சிருஷ்டியில்‌ 
இந்திர பதவிக்குப்‌ போக முடியும்‌. இங்ஙனம்‌ கோடானு 
கோடி ஜீவர்கள்‌ தேவர்களுடைய பதவிகளுக்குச்‌ சென்று 
சென்று மக்களாகத்‌ திரும்பி வருகின்றனர்‌. பேரிலும்‌, புகழி 
லும்‌, பதவியிலும்‌ ஆசை வைத்து இம்மண்ணுலகில்‌ சத்‌ 
கர்மங்களச்‌ செய்கின்றவர்கள்‌ தேவர்களாக மேல்கிலைக்குப்‌ 
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போகின்றனர்‌. இம்மண்ணுலகில்‌ அவர்கள்‌ ஆற்றும்‌ நல்‌ 
வினைக்குக்‌ காமிய தபசு என்று பெயர்‌. அதன்‌ விளைவாக 
விதவிதமான இன்பங்கள்‌ தேவலோகத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
பெறுகின்றனர்‌. தேவகணங்களாக அவர்கள்‌ மாறியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌, அவர்கள்‌ அடைந்துள்ள நிலை ஒருவிதமான 
சுவர்க்க பதவியாகும்‌, அந்த சுவர்க்க பதவியை முக்தி 
என்று எண்ணலாகாது. வினைப்பயனில்‌ ஆசை வைத்திருப்‌ 
பவர்களுக்கு முக்தி கிடையாது. ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ எதை 
விரும்புகின்றானோ அதைக்‌ கடவுள்‌ அவனுக்கு வகுத்தளிக்‌ 
கின்றார்‌. ஆதிக்கம்‌ வேண்டும்‌ என்று மக்களில்‌ பலர்‌ விரும்பு 
கின்றனர்‌. பதவி வேண்டும்‌ என்று பிரியப்படுபவர்‌ இருக்‌ 
கின்றனர்‌, போகங்களை அனுபவிக்க வேண்டுமென்று 
விரும்புபவர்களும்‌ உளர்‌. இத்தகைய ஆசைகள்‌ நிறை 
வேறப்‌ பெற்றவர்களாக அந்த ஜீவர்கள்‌ ஆகின்றார்கள்‌. 
காரண காரியமாக வினைப்பயன்கள்‌ அவர்களுக்கு வந்து 
அமைகின்றன. வினைப்பயன்‌ சாசுவதமாக இருக்கமுடியாது. 
காலத்தில்‌ துவங்கி காலத்தில்‌ அது முற்றுப்‌ பெறு 
கிறது. பல கல்பகாலம்‌ தேவ பதவிகளில்‌ பல ஜீவர்கள்‌ 
இருந்து இன்பம்‌ துய்த்து வரலாம்‌, பல கல்பங்களுக்‌ 
குப்‌ பிறகும்‌ தேவ பதவிகளை இழந்துவிட்டு அவர்கள்‌ திரும்‌ 
பவும்‌ மக்களாகப்‌ பிறந்தாக வேண்டும்‌. முக்தியின்‌ பொருட்டு 
முயலுதற்கு அங்ஙனம்‌ அவர்களுக்குப்‌ புதிய சந்தர்ப்பம்‌ 
கிடைக்கிறது, கீழ்நிலையிலுள்ள விலங்குகள்‌ படிப்படியாகப்‌ 
பரிணமித்து மக்கள்‌ நிலைக்கு வந்து சேருகின்றன, அதன்‌ 
பிறகு அவர்கள்‌ தேவர்கள்‌ ஆகக்கூடும்‌, அப்பொழுது அவர்‌ 
கள்‌ செய்யும்‌ வினை கீழானதாய்‌ மாறுமாயின்‌ தேவகணங் 
களாய்‌ இருப்பவர்கள்‌ நரர்கள்‌ ஆகிப்‌ பிறகு விலங்குகளாகக்‌ 
கீழ்மை அடைவதும்‌ இயல்பு. ஆசையின்‌ விலைவாகவே 
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இத்தனை விதமான ஜன்மங்கள்‌ வந்தமைகின்றன. மேலான 
பிறவியில்‌ பிறப்பதும்‌ ஆசையை நிறைவேற்றிக்கொள்ளு 
தற்கே; கீழான பிறவியில்‌ பிறப்பதும்‌ ஆசையை நிறை 
வேற்றிக்கொள்ளுதற்கேயாம்‌. பல்கோடி பிறவிகளில்‌ ஆசை 
கனை நிறைவேற்றிக்கொண்டு வரும்‌ ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ இறுதி 
மீல்‌ ஆசைகளை யெல்லாம்‌ ஒழித்துவிட்டு நிராசை என்னும்‌ 
நிலைக்குப்‌ போகின்றான்‌. “யான்‌ எனது ”' என்னும்‌ 
செருக்கை அவன்‌ அகற்றுகின்றான்‌. பிரபஞ்சத்திலுள்ள 
கேடுகள்‌ அனைத்துக்கும்‌ **யான்‌ எனது ”' என்னும்‌ 
செருக்கே மூலகாரணமாகிறது. அதை அகற்றிய ஜீவன்‌ 
முக்கிக்குத்‌ தகுதியுடையவன்‌ ஆகின்றான்‌. துவைதவாதி 
ஒருவனை ** இக்குழந்தை உன்னுடையதா ?'' என்னும்‌ 
கேள்வியைக்‌ கேட்டால்‌ அவனிடமிருந்து வரும்‌ வீடை 
அவன்‌ எடுத்துக்கொள்ளும்‌ ஆத்மசாதன முயற்சியை வீளக்‌ 
கிக்காட்டும்‌. ** இக்குழந்தை கடவுளூடையது ; இதை என்‌ 
னிடம்‌ ஓப்படைத்திருக்கின்றூர்‌. இந்தச்‌ செல்வம்‌ கடவுளுக்‌ 
குரியது; இதற்குப்‌ பொறுப்பாளியாய்‌ இருக்கும்படி 
கடவுள்‌ என்னை நியமித்திருக்கின்றார்‌.”” இத்தகைய விடை 
அம்மனிதனிடமிருந்து வரும்‌. எல்லாம்‌ ஈசனுடைய உடைமை, 
எல்லாம்‌ ஈசனுடைய செயல்‌ என்னும்‌ எண்ணத்தில்‌ நிலை 
பெற்றிருக்க துவைதமதவா தி ஒவ்வொருவனும்‌ முயன்று 
வருகிறான்‌. 

இந்தியாவிலுள்ள துவைதமதவாதிகள்‌ மரக்கறி உண 
வையே ஏற்கின்றனர்‌. மாமிச உணவை அவர்கள்‌ உண்ப 
தில்லை. உயிர்களைக்‌ கொல்லலாகாது என்றும்‌ அவர்கள்‌ 
தீவீரமாகப்‌ பிரசாரம்‌ செய்து வருகிறார்கள்‌. அதே பிரசா 
ரத்தைப்‌ புத்தமதத்தைப்‌ பின்பற்றுகிறவர்களும்‌ செய்து 
வருகிறார்கள்‌, ஆனால்‌ இருவருக்குமிடையில்‌ இதைப்பற்றிய 
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அடிப்படைக்‌ கொள்கையில்‌ வேற்றுமை உண்டு. “உயிர்களை 
வதைக்கலாகாதென்று ஏன்‌ புகட்டுகின்றீர்கள்‌?'' என்று 
பெளத்தன்‌ ஒருவனைக்‌ கேட்டால்‌ அவனிடமிருந்து அதற்‌ 
கேற்ற விடை வரும்‌. ““எவ்வுயிரையும்‌ வாங்கிவிட நமக்கு 
உரிமை இல்லை ”” என்பான்‌ அவன்‌. துவைதமத வேதாந்தி 
ஒருவனைப்‌ பார்த்து “£ விலங்கு ஒன்றை நீ ஏன்‌ கொல்வ 
தில்லை?”” என்று கேட்டால்‌ அவனிடமிருந்து மற்றொருவித 
மான விடைவரும்‌. ““விலங்கு ஒன்று ஈசனுக்கு உரிய உயிர்‌”' 
என்பான்‌ அவன்‌, “யான்‌ எனது என்பனவற்றையெல்லாம்‌ 
கடவுளுக்கு உரியவைகள்‌ ஆக்கிவிடவேண்டும்‌ '” என்று 
அவன்‌ பகர்கின்றான்‌. அனைத்தையும்‌ உடையவர்‌ கடவுள்‌. 
அனைத்தும்‌ கடவுளின்‌ உடைமைகள்‌ ஆகின்றன. “உடை 
யவன்‌” என்று கடவுளைத்‌ தவிர வேறு யாரையும்‌ இயம்ப 
லாகாது, என்றைக்கு ஒரு மனிதன்‌ யான்‌ எனது என்னும்‌ 
செருக்கைக்‌ கடந்த நிலைக்கு வருகின்றானே, யான்‌ எனது 
என்பனவற்றை யெல்லாம்‌ கடவுளிடம்‌ ஒப்படைத்து வைக்‌ 
கின்றானோ, என்றைக்கு உயிர்கள்‌ அனைத்தையும்‌ நேசிக்கக்‌ 
கற்றுக்கொள்கின்றானே, ஓர்‌ அல்ப உயிரின்‌ பொருட்டுத்‌ 
தன்‌ உயிரை வழங்க என்றைக்கு ஒருவன்‌ ஆயத்தமாகின்‌ 
ருனோ, அப்படித்‌ தன்‌ உயிரை வழங்குதற்குப்‌ பிரதிபலஞகை 
சுவர்க்கம்போன்ற சன்மானம்‌ தனக்கு ஒன்றும்‌ தேவை 
இல்லை என்று கருதுகின்றானோ, அன்றைக்கே அவன்‌ மனபரி 
பாகம்‌ அடைந்தவன்‌ ஆகின்றான்‌. தூய உள்ளம்‌ படை த்தவன்‌ 
என்று அப்பொழுது அவனைப்‌ பகரலாம்‌, ஒருவனுடைய 
மனது இங்ஙனம்‌ தூயதாகின்றபொழுது அவனுக்கு உண்மை 
யான கடவுள்‌ அன்பு அல்லது பக்தி உண்டாகிறது, உயிர்‌ 
கள்‌ அனைத்தின்‌ அன்பைக்‌ கவருகின்ற காந்தன்‌ என்று 
கடவுளைச்‌ சொல்லவேண்டும்‌, “(ஊழி ஒன்றன்மீது களிமண்‌ 
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படிந்துபோமானால்‌ அது காந்தத்தினிடம்‌ கவர்ந்து இழுக்கப்‌ 
படமாட்டாது, அதை மூடிக்கொண்டிருக்கும்‌ களிமண்ணை 
அப்புறப்படுத்தினால்‌ காந்தத்திடம்‌ அது கவரப்படு 
கிறது.”” காந்தம்‌ போன்றவர்‌ கடவுள்‌. ஊசி போன்றவை 
கள்‌ உயிர்கள்‌. உயிர்களின்‌ தீவினைகள்‌ களிமண்‌ போன்‌ 
றவை, தீவினைகளை அகற்றி மனதைத்‌ தூயதாக்கினால்‌ 
இயல்பாகவே தூய ஜீவாத்மாக்கள்‌ பகவானிடம்‌ கவரப்படு 
வார்கள்‌. பிறகு அத்தகைய ஜீவர்கள்‌ என்றென்றும்‌ கடவுள்‌ 
சன்னதியிலேயே வாழ்ந்திருப்பார்கள்‌. ஆனால்‌ துவைத 
மதத்தின்படி அவர்கள்‌ என்றைக்காவது கடவுளில்‌ கலந்து 
விடமாட்டார்கள்‌. முற்றிலும்‌ பரிபக்குவம்‌ அடைந்துள்ள 
ஜீிவாத்மன்‌ ஒருவன்‌ எத்தகைய சரீரத்தை வேண்டுமென்றே 
லும்‌ எடுத்துக்கொள்வான்‌. வேண்டுமானால்‌ நூறு சரீரங்‌ 
களை எடுத்துக்கொள்ள அந்த ஜீவனுக்கு இயலும்‌. ஒரு 
சரீரத்தையும்‌ எடுத்துக்கொள்ளாத நிலையிலும்‌ இருக்க அந்த 
ஜீவனுக்கு இயலும்‌, ஒரு விதத்தில்‌ எல்லாம்‌ வல்லவன்‌ 
என்று பரிபூரண நிலைக்கு வந்துள்ள ஜீவனைச்‌ சொல்லலாம்‌. 
சிருஷ்டிக்கும்‌ ஆற்றல்‌ ஒன்று மட்டும்‌ அத்தகைய ஜீவனுக்கு 
. வுந்தமைவது கிடையாது. சிருஷ்டி பண்ணுகின்ற திறமை 
பிரத்தியேகமாகக்‌ கடவுளுக்கே உரியதாகும்‌. ஜீவன்‌ ஒரு 
வன்‌ எத்தகைய பெரிய சித்த புருஷன்‌ ஆனாலும்‌ பிரபஞ்சத்‌ 
தின்‌ நடைமுறை சம்பந்தமான அலுவல்களை கிர்வகிக்க 
அவனுக்கு இயலாது. அந்தச்‌ செயல்‌ அலாதியாகக்‌ கடவு 
ளுடையது. ஆனால்‌ பரிபாகம்‌ அடைந்துள்ள ஜீவர்கள்‌ 
எல்லோரும்‌ நித்திய சித்தர்களாக என்றென்றைக்கும்‌ 
கடவுள்‌ சன்னதியில்‌ இருந்துகொண்டு பேரானந்தத்தை 
அனுபவிக்க முடியும்‌. இது துவைதமதக்‌ கோட்பாடு ஆகும்‌, 
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துவைத மதவாதிகளுக்கிடையில்‌ மற்றொரு கொள்கை 
உண்டு. “இறைவா ! எனக்கு இதைத்தா, அதைத்தா '” 
என்று சர்வேசுவரனிடம்‌ பிரார்த்திக்கலாகாது என்று அவர்‌ 
கள்‌ வற்புறுத்துகின்றனர்‌, காமியப்‌ பிரார்த்தனை எதை 
யும்‌ சர்வேசுவரனிடம்‌ செய்யலாகாது என்பது அவர்களு 
டைய கருத்து. அற்ப உலகப்பொருள்களை மனிதன்‌ வேண்டு 
கின்றானென்றால்‌ அப்பொருள்களின்‌ பொருட்டு அவன்‌ சிறு 
தேவதைகளையும்‌, சித்த புருஷர்‌ களையும்‌ கேட்கலாம்‌. ஆனால்‌ 
பகவானிடம்‌ அவைகளைக்‌ கேட்பது பொருந்தாது. பகவா 
னிடம்‌ நமது அன்பைச்‌ செலுத்துவதே நம்‌ கடமையாகும்‌. 
பகவானிடம்‌ அல்பப்‌ பொருள்களை நாடி வணங்குவது 
அப்பரமபுருஷனுக்கு நாம்‌ செய்யும்‌ அபராதமாகும்‌, சிறு 
தேவதைகளை வணங்கி உலகப்‌ பொருள்களை விரைவில்‌ 
அல்லது நாளடைவில்‌ மக்கள்‌ பெற்று வரலாம்‌, ஆனால்‌ 
பரம்பொருளாகிய பகவானை முக்தியின்‌ பொருட்டே வழுத்த 
லாம்‌. அவரிடத்துப்‌ பேரன்பு செலுத்துகல்‌ பொருட்டே 
வணங்கலாம்‌, இந்திய மக்களில்‌ பெரும்பாலர்‌ கடைப்பிடி க்‌ 
கும்‌ துவைத மதம்‌ இதுவேயாம்‌, 


துவைத மதத்துக்கு அடுத்தபடியில்‌ வருகிறது விசிஷ்‌ 
டாத்வைதம்‌, வேதாந்த தர்சனத்தின்‌ மேலாம்‌ கோட்பாடு 
கள்‌ இதில்‌ உரு எடுக்கின்றன. காரியம்‌ காரணத்துக்கு 
அன்னியமானதன்று என்பது வேதாந்தத்தின்‌ கோட்பாடு. 
காரணம்‌ புதியதோர்‌ தோற்றத்தில்‌ தென்படுங்கால்‌ அதற 
குக்‌ காரியம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ வருகிறது, மோதிரம்‌ என்பது 
காரியம்‌; தங்கம்‌ அதற்குக்‌ காரணமாகிறது. பழைய தங்கம்‌ 
புதிய தோற்றத்தில்‌ தென்படுமிடத்து அப்புதிய தோற்றத்‌ 
துக்குக்‌ காரியம்‌ என்று பெயர்‌, காரியமாகிய மோ திரமும்‌, 
காரணமாகிய தங்கமும்‌ ஒன்றே. அதே பாங்கில்‌ பிரபஞ்சம்‌ 
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என்பது கடவுளிடத்திருந்து வந்துள்ளது. பிரபஞ்சம்‌ காரி 
யம்‌; கடவுள்‌ காரணம்‌. காரணமாகிய கடவுளும்‌ காரிய 
மாகிய பிரபஞ்சமும்‌ ஒன்றே, கடவுள்‌ வேறு, பிரபஞ்சம்‌ 
வேறு என்று கருதலாகாது. மோதிரத்துக்குத்‌ தங்கம்‌ உபா 
தான காரணம்‌; தட்டான்‌ நிமித்த காரணம்‌, பிரபஞ்சத்‌ 
துக்கோ கடவுள்‌ உபாதான காரணமாகவும்‌ நிமித்த காரண 
மாகவும்‌ இருக்கிறார்‌. சிருஷ்டி கர்த்தாவாக இருப்பவர்‌ 
கடவுள்‌; கிருஷ்டிக்கப்பெற்ற பிரபஞ்சமாக இருப்பவர்‌ 
கடவுள்‌. இங்கு சிருஷ்டி என்னும்‌ சொல்லைக்‌ குறித்து நாம்‌ 
சிறிது ஆராய்ச்சி செய்யவேண்டும்‌. புற மதஸ்தர்கள்‌ சிலர்‌ 
சிருஷ்டி என்பதற்கு ஒருவிதமான பொருள்‌ கொடுக்கின்ற 
னர்‌. வெறும்‌ சூன்யத்திலிருந்து உலகத்தைக்‌ கடவுள்‌ உண்டு 
பண்ணினார்‌ என்பது அவர்கள்‌ கொடுக்கும்‌ விளக்கமாகும்‌. 
இந்த விளக்கத்தை வேதாந்தம்‌ அங்கீகரிப்பதில்லை. 
வேதாந்த தர்சனத்தைப்‌ பிரமாணமாகக்‌ கொண்டுள்ள 
சமயங்களும்‌ இக்கொள்கையை ஆதரிப்பதில்லை. தோன்றாத 
நிலையிலிருந்து தோற்றத்துக்கு வந்துள்ள நிலை என்பதே 
சிருஷ்டி என்னும்‌ சொல்லுக்குப்‌ பொருள்‌ ஆகிறது. ஏறி 
கனவே இருக்கிற பொருள்‌ உருமாறி அமைகிறது. பூஜயத்‌ 
திலிருந்து எண்ணிக்கை வரமுடியாது. குன்யத்‌ திலிருந்து 
உலகம்‌ என்னும்‌ பொருள்‌ வரமுடியாது, தோன்றா நிலையில்‌ 
இருக்கும்‌ கடவுளே நாமரூபங்களோடு கூடிய தோற்றம்‌ 
என்கின்ற நிலைக்கு வருகிறார்‌. கடவுள்‌ என்னும்‌ வஸ்து 
விலிருந்து பிரபஞ்சம்‌ என்னும்‌ நாமரூபங்கள்‌ உரு எடுத்‌ 
திருக்கின்றன. 


ஏ: oA ரன்‌ எ எள ரன: எனன | 
ao எ: ரன செண்டி எனா. FATE எட ப 
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யதோர்ணநாபி: ஸ்ருஜதே க்ருண்ணதே ச 

யதா பிருதிவ்யாமோஷதய: ஸம்பவந்தி 

யதா ஸத: புருஜாத்‌ கேசலோமாநி 

ததாக்ராத்‌ ஸம்பவத்ஹ விச்வம்‌. 

 சிலந்திப்பூச்சி தன்‌ உடலிலிருந்து நூலை வெளிப்படுத்‌ 
தவும்‌ கரக்கவும்‌ செய்வது போன்றும்‌, பூமியினின்று செடி 
கள்‌ முளைத்து வருவது போன்றும்‌, மனிதனுடைய தலையி 
லும்‌ தேகத்திலும்‌ சிரமமின்றி ரோமம்‌ முளைப்பது போன்றும்‌ 
அழிவற்ற பரம்பொருளிடத்திருந்து பிரபஞ்சம்‌ தோன்றி 
வருகிறது.” இயற்கையைப்பற்றி இங்ஙனம்‌ வேதங்கள்‌ 
புகருகின்‌ றன, 
இங்கு கேள்வி ஒன்று எழுகிறது. காரண காரியத்தின்‌ 

கோட்பாட்டை அங்கீகரித்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. அதாவது 
காரணப்பொருள்‌ புதிய தோற்றத்தில்‌ தென்படும்பொழுது 
அது காரியப்பொருள்‌ ஆகிறது, ஆனால்‌ இக்கோட்பாடு 
கடவுளுக்கு எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌ என்பதுதான்‌ கேள்வி. 
கடவுள்‌ என்னும்‌ காரணப்பொருள்‌ பேரறிவே வடிவெடுத்‌ 
தவர்‌. சித்‌ சொரூபமாகிய அவர்‌ தம்‌ நிலையை விட்டு ஒரு 
பொழுதும்‌ சிறிதும்‌ மாறிப்போவதில்லை, அத்தகையவர்‌ 
காரணப்‌ பொருள்‌ எனப்படுகின்றார்‌. இனி, காரியப்‌ 
பொருள்‌ ஆகிய இப்பிரபஞ்சமோ ஜடவஸ்து, அதனிடத்து 
அறிவு இல்லை. அறிவுப்பொருளாகிய கடவுள்‌ அறிவில்லாப்‌ 
பொருளாகிய பிரபஞ்சம்‌ ஆனார்‌ என்று பகர்வது எங்ஙனம்‌ 
பொருந்தும்‌? காரணப்பொருள்‌ தூயது, காரியப்பொருள்‌ 
மலினமடைந்தது. காரணமாகிய தூய கடவுள்‌ காரிய 
மாகிய மலினப்பட்ட பிரபஞ்சம்‌ ஆனார்‌ என்று பகர்வது 
யுக்திக்கு எங்ஙனம்‌ பொருந்தும்‌? இந்தக்‌ கேள்விக்கு 
விசிஷ்டாத்வைதம்‌ என்ன விடை அளிக்கிறது 2 விசிஷ்டாத்‌ 
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வைதம்‌ ஒரு விசேஷமான கோட்பாட்டை ஈண்டுநிலைகாட்டு 
கிறது. பரம்பொருள்‌, ஜகத்‌, ஜீவன்‌ ஆகிய மூன்று நித்திய 
வஸ்துக்கள்‌ இருக்கின்றன என்று விசிஷ்டாத்வைதம்‌ பகர்‌ 
கிறது. பிரபஞ்சம்‌ என்கின்ற ஜகத்தும்‌, உயிர்கள்‌ என்னும்‌ 
ஜீவாத்மாக்களும்‌ சேர்ந்து பரம்பொருளாகிய கடவுளுக்கு 
சரீரம்‌ ஆகின்றன. ஜீவாத்மாவுக்கு சரீரம்‌ ஒன்று இருக்‌ 
கிறது, ஆத்மா ஒன்று இருக்கிறது. இந்த இரண்டும்‌ ஒன்று 
சேர்ந்தே ஜீவன்‌ ஆகிறது. அதேபாங்கில்‌ பிரபஞ்சம்‌ முழு 
தும்‌, அதிலுள்ள ஜீவர்கள்‌ அனைத்தும்‌ ஒன்று சேர்ந்து புரு 
ஷோத்தமனாகிய கடவுளுக்கு சரீரம்‌ ஆகின்றன, புருஷர்கள்‌ 
அனைவருக்கும்‌ தலைவனாகப்‌ பரம்பொருள்‌ இருப்பதால்‌ 
அவருக்குப்‌ புருஷோத்தமன்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ வந்துள்ளது. 
ஆக, இப்பிரபஞ்சத்துக்கு உபாதான காரணமாக இருப்பவர்‌ 
பரம்பொருளாகிய கடவுள்‌. அவருடைய சரீரத்தில்‌ மாறு 
தல்கள்‌ நிகழ்ந்துகொண்டிருக்கின்றன. ஜீவாத்மனுக்கு 
தேகங்கள்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக வரவும்‌ போகவும்‌ செய்‌ 
கின்றன. அதை முன்னிட்டு ஜீவாத்ம சொரூபம்‌ எந்தவித 
மான மாறுதலையும்‌ அடைந்து கெடுவதில்லை. இதே கோட்‌ 
பாடு கடவுளுக்கும்‌ பொருந்துகிறது, அகிலாண்டம்‌ முழுதும்‌ 
கடவுளுடைய தேகம்‌, நம்முடைய தேகத்தை நம்சொருபமாக 
நாம்‌ கருதுவது போன்று கடவுளுடைய விராட்‌ சரீரத்தை 
அவர்‌ சொரூபமாகக்‌ கருதுகிறோம்‌, அவருடைய மேனியும்‌ 
அவரும்‌ ஒன்றே. அவருடைய மேனி ஆகிய பிரபஞ்சத்தில்‌ 
மாறுதல்கள்‌ நிகழ்கின்றன. அத்தகைய மாறுதல்களில்‌ 
அவருடைய சொரூபம்‌ மாறுபாடு அடைவதில்லை. தமது 
சரீரம்‌ என்கின்ற வஸ்துவைக்கொண்டு அவர்‌ இப்பிரபஞ்சம்‌ 
என்னும்‌ காரியத்தை சிருஷ்டிக்கின்றார்‌. கல்பாந்தரத்தில்‌ 
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துக்கு அப்பால்‌ போகிறது, ஆதலால்‌ பிரபஞ்சத்துக்கு அது 
பிரளயம்‌, அடுத்த சிருஷ்டியில்‌ திரும்பவும்‌ அது ஸ்தூல 
மான தோற்றத்துக்கு வருகிறது. எண்ணிறந்த அண்டங்கள்‌ 
அப்பொழுது உரு எடுக்கின்றன. ஆக அண்டங்கள்‌ 
அனை த்தையும்‌ஆக்குவதும்‌, நிலைபெறச்செய்வதும்‌, துடைத்து 
ஒடுக்குவதும்‌ அவருடைய முடிவில்லாத விளையாட்டாய்‌ 
இருக்கிறது. 


துவைத மதம்‌ விசிஷ்டாத்வைத மதம்‌ ஆகிய இரண்டும்‌ 
ஜீவாத்மனைப்பற்றி ஒரே கொள்கையைக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கின்றன. அதாவது ஜீவாத்மனுடைய யதார்த்தநிலை பரிசுத்த 
மானது. ஆனால்‌ தன்‌ வினையின்‌ விளைவாக அது தன்னை 
மலினப்பட்டது ஆக்கிக்கொள்கிறது. இக்‌ கோட்பாட்டை 
துவைத மதம்‌ விளக்குவதைவிட இன்னும்‌ தெளிவுபட்ட 
பாங்கில்‌ விசிஷ்டாத்வைதம்‌ விளக்குகிறது. ஜீவாத்மனு 
டைய பரிசுத்த நிலையும்‌, பரிபூரண நிலையும்‌ வினையின்‌ 
விளைவாக சங்கோசமடைந்திருக்கிறது. சுருங்கிப்‌ போய்‌ 
விடுகிறது என்பது அதன்‌ பொருள்‌. நல்வினை யின்‌ மூலமாகத்‌ 
திரும்பவும்‌ தனது பரிசுத்த நிலையும்‌, பரிபூரண நிலையும்‌ 
விரிவு அடையும்படி அந்த ஜீவாத்மன்‌ முயன்‌ றுகொண்டி 
ருக்கின்றது. இங்ஙனம்‌ ஜீவாத்மன்‌ தூய நிலைக்குப்‌ போகு 
'மளவு தன்னிடத்துள்ள அறிவைத்‌ திரும்பவும்‌ அது தோற்‌ 
றத்துக்குக்‌ கொண்டுவருகிறது. அப்பொழுது தூய்மையும்‌, 
ஆற்றலும்‌ அதற்கு அதிகரிக்கிறது. ஜீவாத்மாக்களுக்கு 
எண்ணிறந்த கல்யாண குணங்கள்‌ இருக்கின்றன. சர்வேசு 
வரனிடத்திருக்கின்ற இரண்டு விசேஷமான குணங்கள்‌ 
மட்டும்‌ இந்த ஜீவாத்மாக்களுக்குக்‌ கிடையாது. சர்வசக்தி 
மான்‌ என்றும்‌, சர்வக்ஞன்‌ என்றும்‌ சர்வேசுவரனைப்ப ற்றிப்‌ 
பகரலாம்‌. பரிபூரண நிலைக்கு வந்து சேர்ந்த பிறகும்‌ ஜீவாத்‌ 
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மாக்களுக்கு சர்வசக்தியும்‌, சர்வக்ஞத்வமும்‌ உண்டாவ 
தில்லை. செய்கின்ற தீவினை ஒவ்வொன்றும்‌ ஜீவாத்மனு 
டைய பேரியல்பை சங்கோசப்படுத்துகிறது; சுருங்கி விடும்‌ 
படிச்‌ செய்கிறது. ஜீவாத்மாக்கள்‌ செய்கின்ற நல்வினை 
ஒவ்வொன்றும்‌ ஜீவாத்மாக்களை விரிவடையச்‌ செய்கின்றது. 
இந்த ஜீவாத்மாக்கள்‌ அனைத்தும்‌ பரமாத்மாவினுடைய 
அங்கங்கள்‌ ஆகின்றன. 


௭ என்‌ எள ஏனா. ரகா 
ரை: எண: ஈண்‌ எண: | 
ame இள: Ara எள: 
எள்‌ ௭ எற்‌ af | 
ததேதத்‌ ஸத்யம்‌ யதா ஸுத்ப்தாத்‌ பாவகாத்‌ 
விஸ்புலிங்கா: ஸஹஸ்ரச: ப்ரபவந்தே ஸரூபா: 
ததாக்ஷராத்‌ விவிதா: ஸோம்ய பாவா: 
ப்ரஜாயந்தே தத்ர சைவாபி யந்தி 


“ ஜ்வுலிக்கின்ற தீயினின்று அதே இயல்புடைய எண்‌ 
ணிறந்த பொறிகள்‌ பறந்துபோவது போன்று பரம புருஷ 
னிடத்திருந்து எண்ணிறந்த ஜீவர்கள்‌ தோற்றத்துக்கு வந்து 
திரும்பவும்‌ அப்‌ பரம்பொருளிடத்தே ஒடுங்குகின்றன, 
அன்பா, மெய்ப்பொருளைப்‌ பற்றிய உண்மை இதுவே. ”்‌ 
எல்லா ஜீவர்களுக்கும்‌ குறி ஒன்றே. கடவுளுக்கும்‌, தங்க 
ளுக்கும்‌ உள்ள தொடர்பை அறிந்துகொள்ளுதலே அக்குறி 
ஆகும்‌. விசிஷ்டாத்வைத மதத்தின்படி பரம்பொருள்‌ சகுண 
(ரெம்மம்‌ அல்லது ஈசுவரன்‌ ஆகின்றார்‌. அனந்த கல்யாண 
குணங்களுக்கு இருப்பிடமாக அவர்‌ இருக்கிறார்‌. அண்டத்தி 
லுள்ள அனைத்‌ திலும்‌ அந்தர்யாமியாக அவர்‌ வியாபித்‌ திருக்‌ 
கிறார்‌, எங்கும்‌ நிறைபொருளாய்‌, எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌ 
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அவர்‌ ஊடுருவி இருக்கின்றார்‌. கடவுளே உலகனைத்தும்‌ 
ஆயிருக்கிறார்‌ என்பதனுடைய பொருள்‌ உலகனைத்திலும்‌ 
கடவுளே அந்தர்யாமியாக வியாபித்திருக்கிறார்‌ என்ப 
தாம்‌, கடவுள்‌ இந்தச்‌ சுவர்‌ ஆகவில்லை; ஆனால்‌ இந்தச்‌ 
சுவரினுள்‌ அந்தர்யாமியாய்‌ அவர்‌ இருக்கிறார்‌. அண்ட 
மெங்கும்‌, ஒவ்வோர்‌ அணுவிலும்‌ அவரே வீற்றிருக்கின்றார்‌. 
ஜீவாத்மாக்கள்‌ எல்லையில்‌ அடங்கிய பொருள்கள்‌. எங்கும்‌ 
வியாபித்திருத்தல்‌ என்பது ஜீவாத்மாக்களுக்கு இல்லை. 
ஜீவாத்மாக்கள்‌ பரிபூரண நிலையில்‌ விரிவடையுங்கால்‌ அவர்‌ 
களுக்கு ஜனன மரணம்‌ இல்லை, அவர்கள்‌ முக்தியடை 
கின்றனர்‌. கடவுளின்‌ சந்நிதியில்‌ நித்திய சித்தர்களாய்‌ 
அவர்கள்‌ வாழ்ந்திருக்கின்றனர்‌. 

இனி, அத்வைதமதத்தைப்பற்றி ஆராய்ச்சிசெய்வோம்‌. 
தர்சனங்களுள்‌ இது முடிவானது. நுண்பொருள்‌ அடங்கப்‌ 
பெற்றது என்று அத்வைத வேதாந்த தர்சனத்தைப்பற்றிப்‌ 
பகரலாம்‌. மதக்‌ கோட்பாடுகளைத்‌ தோற்றுவித்துள்ள 
நாடுகள்‌ பல உலகிலிருக்கின்றன . வெவ்வேறு காலங்களில்‌ 
மதத்தைப்‌ பற்றிய மேலாம்‌ கருத்துக்கள்‌ உரு எடுத்திருக்‌ 
கின்றன. இவைகள்‌ அனைத்திலும்‌ உச்சநிலையைப்‌ பெற்‌ 
றுள்ளது அத்வைத வேதாந்தம்‌. முனிவர்களுடைய கருத்து 
எத்தகைய மேலாம்‌ நிலைக்குப்‌ போகக்கூடும்‌ என்பதற்கு 
இதுவே சான்று ஆகும்‌, கடப்பதற்கரிய பிரபஞ்சத்தை 
யெல்லாம்‌ கடந்து அதற்கு அப்பாலும்‌ அத்வைத வேதாந்த 
மதம்‌ செல்லுகிறது. மெய்ப்பொருள்‌ ஒன்று; இரண்டுக்கு 
ஆங்கு இடமில்லை என்பது இதன்‌ கோட்பாடு. இந்த தர்ச 
னத்தைப்‌ பொதுமக்கள்‌ எளிதில்‌ அறிந்துகொள்ளமுடியாது. 
மனபரிபாகம்‌ அடைந்தவர்களுக்கு மட்டும்‌ இது சிறிது 
விளங்கும்‌, மஹோன்னத நிலையிலுள்ள நுண்ணிய கருத்து 
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இதில்‌ அடங்கியிருக்கிறது, ஆதலால்‌ இதை அறிந்து 
கொள்ளுதற்கு அலாதியான மனபரிபாகம்‌ உண்டாகவேண்‌ 
டும்‌. புண்ணிய பூமியாகிய இந்தியாவில்‌ இந்த அத்வைத 
வேதாந்தம்‌ பல்லாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்பு உரு எடுத்‌ 
திருக்கிறது. அப்படி இருந்தும்‌ அது பிறந்துள்ள இந்த 
நாட்டிலேயே பொதுமக்களுக்கிடையில்‌ அதன்‌ கோட்பாடு 
கள்‌ இன்னும்‌ பரவவில்லை. மிக மிக நுண்ணிய பொருள்‌ 
களை எடை போடுதற்கு நுண்ணிய நிறைகோல்‌ (Sensitive 
Balance) வேண்டும்‌. அதேபாங்கில்‌ நெறியான வாழ்க்கை 
மின்‌ மூலம்‌ மனபரிபாகம்‌ அடைந்திருப்பவர்களுக்கே அத்‌ 
வைத வேதாத்தம்‌ விளங்கும்‌, ஆனால்‌ நம்மில்‌ பெரும்பால 
ருடைய நிலைமை எத்தகையது என்பதைச்‌ சிறிது அலசிப்‌ 
பார்க்கவேண்டும்‌. கொள்கையில்‌ நாம்‌ பலவீனர்கள்‌. மனத்‌ 
தகத்துக்‌ கொண்டுள்ள கருத்துக்களில்‌ நம்மில்‌ பலர்‌ பரிபாகம்‌ 
அடையாதவர்களாக இருக்கிறோம்‌. என்னென்னவோ 
கற்றிருப்பதாகவும்‌, எதையெல்லாமோ அடையப்பெற்றிருப்‌ 
பதாகவும்‌ ஈம்மைக்குறித்து நாம்‌ பெருமை பாராட்டிக்கொள்‌ 
எலாம்‌. ஆயினும்‌ உண்மையில்‌ நமது நிலைமை பரிதாபகர 
மானது. நம்மைக்‌ காப்பாற்றுதற்கு வேறு யாரோ ஒருவர்‌ 
இருந்தாக வேண்டும்‌ என்று எண்ணுகிறோம்‌. கொடி ஒன்று 
எவ்வளவு உயரப்‌ படர்ந்துசென்றாலும்‌ அதற்குப்‌ பற்றுக்‌ 
கோடு ஒன்று இருந்தாக வேண்டும்‌. அதேவிதத்தில்‌ தன்‌ 
கரக்‌ காப்பாற்றுதற்குத்‌ தனக்கு அன்னியமாக தெய்வம்‌ 
ஒன்று இருந்தாகவேண்டும்‌ ஏன்று மனிதன்‌ நினைக்கிறான்‌. 
முடிவான உண்மை யாது என்று கேட்பவர்‌ மிகச்சிலர்‌; 
முடிவான உண்மையைக்‌ கற்றுக்கொள்ளவேண்டும்‌ என்று 
துணிகின்றவர்கள்‌ அதைவிட மிகச்‌ சிலர்‌; அந்த உண்மைக்கு 
ஒப்ப வாழவேண்டும்‌ என்று துணிகின்றவர்களோ இன்னும்‌ 
31-26 
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சிலரேயாவர்‌, மாந்தரிடத்து அத்தகைய துணிச்சல்‌ உண்‌ 
டாகாதிருப்பது அவர்களுடைய குற்றமன்று, அதற்கேற்ற 
மனபரிபாகம்‌ அவர்களிடத்து இன்னும்‌ உண்டாகவில்லை, 
மன உறுதிக்கு மாறாக மனத்தளர்வே அவர்கள்பால்‌ உள்‌ 
ளது. புதிய கருத்து எதையும்‌ மனது எளிதில்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்வதில்லை. தனக்குத்‌ தெரிந்ததைக்கொண்டே அது 
திருப்தியடைந்திருக்கிறது. தனக்கு வசதியான ஒரு கோட்‌ 
பாட்டில்‌ ஊறிக்கிடக்கிறது மனது. அக்கோட்பாட்டைக்‌ 
கடந்து மேலேபோக அதற்கு விருப்பம்‌ உண்டாவதில்லை. 
பண்டைக்காலத்துக்‌ கொள்கை என்ற குருட்டு நம்பிக்கை, 
தங்கள்‌ முன்னோர்கள்‌ கடைப்பிடித்த கொள்கை என்ற 
குருட்டு நம்பிக்கை, தங்கள்‌ ஜாதிக்குரிய கொள்கை என்ற 
குருட்டு நம்பிக்கை, தங்கள்‌ கேஷத்திரத்கிர்குரிய கொள்கை 
என்ற குருட்டு நம்பிக்கை, தங்கள்‌ தேசத்துக்குரிய 
கொள்கை என்ற குருட்டு ஈம்பிக்கை--ஆகிய இத்தனை வித 
மான குருட்டு நம்பிக்கைகளில்‌ மனிதன்‌ உழன்றுகொண் 
டிருக்கின்றான்‌. இத்தனை விதமான இடைஞ்சல்களுக்‌ 
கிடையில்‌ முடிவான உண்மையை ஓர்ந்து உணருகின்ற தீரர்‌, 
பிறகு அதைக்‌ கடைப்பிடிக்கத்‌ துணிகின்ற தீரர்‌ யாரோ 
சிலர்‌ சில வேளைகளில்‌ தென்படுகின்றனர்‌. 


அத்வைத வேதாந்தம்‌ புகட்டுவது யாது? கடவுள்‌ 
அல்லது மெய்ப்பொருள்‌ ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌ என்றால்‌ அவர்‌ 
பிரபஞ்சத்துக்கு உபாதான காரணமாகவும்‌, நிமித்த காரண 
மாகவும்‌ இருந்தாக வேண்டும்‌, சிருஷ்டிக்கின்‌ ஐவரும்‌ 
அவரே, சிருஷ்டிக்கப்பெறுகின்றவரும்‌ அவரே. அதாவது 
சிருஷ்டி கர்த்தாவும்‌ அவரே, சிருஷ்டிப்‌ பொருளும்‌ அவரே. 
அவர்தான்‌ இப்பிரபஞ்சமாகக்‌ காட்சி கொடுக்கிறார்‌. இது 
எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌ என்னும்‌ கேள்வி ஈண்டு எழுகிறது. 
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தூய பேரறிவுப்‌ பொருள்‌ கடவுள்‌. அவர்‌ ஜடமாகவும்‌, 
அறிவற்றதாகவும்‌ இருக்கும்‌ இப்பிரபஞ்சமாகக்‌ கீழ்மை 
அடைந்துவிட்டாரா? இந்தக்‌ கேள்விக்கு அத்வைத 
வேதாந்தம்‌ விடையளிக்கிறது. ஆம்‌, தோற்றத்தளவில்‌ 
அவர்‌ பிரபஞ்சமாயிருக்கின்றார்‌. வியவகாரிக நிலையில்‌ அவர்‌ 
பிரபஞ்சமாகத்‌ தென்பட்டுக்கொண்டிருக்கிறார்‌. அக்ஞான 
நிலையில்‌ இருக்கின்‌ றவர்களுக்குப்‌ பிரபஞ்சம்‌ காட்சி கொடுக்‌ 
கிறது. ஆனால்‌ பாரமார்த்திக கலையை அடையப்பெறுகின்ற 
வர்களுக்கு இப்பிரபஞ்சம்‌ தோற்றத்தில்‌ இல்லை. கான்‌ 
என்றும்‌, நீ என்றும்‌, இப்பொருள்கள்‌ என்றும்‌ தென்படு 
கின்றவைகளைப்பற்றிய உண்மை யாது? மனத்தகத்து 
மனிதன்‌ படைத்துள்ள மயக்கத்தால்‌ இத்தனை பொருள்கள்‌ 
தென்படுகின்றன. உண்மையில்‌ அகண்ட சத்‌ சித்‌ ஆனம்‌ 
தமே இருக்கிறது. அந்த மெய்ப்பொருளை ஆதாரமாகக்‌ 
கொண்டு இத்தனைவிதமான கனவுகள்‌ உதித்துக்கொண் 
டிருக்கின்றன. ஆத்மன்‌ அல்லது பிரம்மம்‌ என்னும்‌ அந்த 
ஒரு வஸ்துதான்‌ இருக்கிறது. நாம ரூபங்களை யெல்லாம்‌ 
கடந்துள்ள அகண்ட வஸ்து அது. காண்போன்‌, காணுதல்‌, 
காணப்படுபொருள்‌ என்று சொல்லப்படும்‌ திரிபுடிகளுக்கு 
அப்பாற்பட்டது அது, அந்த மெய்ப்பொருளை ஆதாரமாகக்‌ 
கொண்டே பிரபஞ்சம்‌ என்னும்‌ காட்சியை காம்‌ காண்கி 
ரோம்‌. திரையை ஆதாரமாகக்கொண்டு படக்காட்சிகளை 
நாம்‌ காண்பது போன்று சிதாகாசம்‌ என்னும்‌ ஆதாரத்தின்‌ 
மீது பிரபஞ்சம்‌ என்னும்‌ ஆதேயம்‌ தென்பட்டுக்கொண்டிருக்‌ 
கிறது. அந்த ஆதீமன்‌ ஒன்றே நித்திய வஸ்து, இங்கு 
மேஜை ஒன்று இருக்கிறது. பேசுகின்ற பேச்சைக்‌ கேட்கும்‌ 
கூட்டம்‌ ஒன்று இருக்கிறது. இந்தக்‌ கூட்டத்துக்கு எல்லை 
கட்டும்‌ சுவர்‌ இருக்கிறது. இத்தனைவிதத்‌ தோற்றங்களிடத்‌ 
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திருந்து நாமரூபத்தை விசாரித்து நீக்கினால்‌ எஞ்சியிருப்பது 
எதுவோ அதுவே மெய்ப்பொருள்‌. அந்த மெய்ப்பொருளை 
அது என்றும்‌, அவள்‌ என்றும்‌, அவன்‌ என்றும்‌ எப்படி 
வேண்டுமானாலும்‌ இயம்பலாம்‌, இப்படிப்‌ பகர்வதெல்லாம்‌ 
நமது எண்ணத்தின்‌ கற்பனைகளாம்‌, உண்மையில்‌ அந்த 
ஆத்மனிடத்து ஆண்பால்‌, பெண்பால்‌ என்னும்‌ பால்‌ வேற்‌ 
இமை இல்லை. மயக்கத்தால்‌ உடல்‌ காட்சியைக்‌ காண்ப 
வர்கள்‌ கீழ்நிலையில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. உடல்‌ காட்சி காண்‌ 
பவர்களுக்கே ஆண்‌ என்றும்‌, பெண்‌ என்றும்‌ வெவ்வேறு 
வடிவங்கள்‌ இருக்கின்றன, ஆத்ம போதம்‌ அடையப்பெற்‌ 
றவர்‌ ஆணையும்‌ காண்பதில்லை, பெண்ணையும்‌ காண்பதில்லை. 
உடல்‌ உணர்வைக்‌ கடந்தவர்களுக்கு இந்த வேற்றுமை 
எங்ஙனம்‌ உண்டாகும்‌? ஆத்மன்‌ ஒன்றுதான்‌ இருக்கின்றது. 
அது பேரறிவுப்‌ பெருவெளி. அதற்கு ஆண்‌, பெண்‌ என்ற 
குறி இல்லை. அது யாண்டும்‌ தன்மயமாய்‌ இருப்பதால்‌ 
அதைத்தான்‌ தூயபொருள்‌ என்று சொல்லவேண்டும்‌, 
பேரானந்தம்‌ என்பதும்‌ அதுவே. எங்கு நாம ரூபம்‌ உரு 
எடுக்கிறதோ அங்கு வேற்றுமையும்‌ வந்தமைகிறது. நாம 
ரூபத்தைக்‌ கடந்த நிலையில்‌ இருப்பது ஒன்றே. அது அத்‌ 
வைதம்‌; அதாவது இரண்டற்றது. உள்ளது ஒன்றே. 
நான்‌ என்றும்‌, நீ என்றும்‌, பிரபஞ்சம்‌ என்றும்‌, இவை 
யாவற்றையும்‌ ஆளும்‌ தெய்வம்‌ என்றும்‌ பகரப்பெறுவன 
வெல்லாம்‌ இறுதியில்‌ அசண்டமான ஏகவஸ்து ஆகிறது. 
நமக்கு ஜவபோதம்‌ இருக்கும்‌ வரையில்‌ நமது காட்சி 
பரல்‌ காண்போன்‌ என்றும்‌, காணப்படுபொருள்‌ என்றும்‌ 
இரண்டு பகுதிகள்‌ இருக்கின்றன. இந்த இரண்டு பகுதி 
களை திருக்‌ என்றும்‌ திருச்யம்‌ என்றும்‌ வேதாந்த பரிபாஷை 
பகருகிறது. காண்போன்‌ ஆகிய திருக்கைக்‌ காண்பது 
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எப்படி? காண்பவனை நாம்‌ ஒரு நாளும்‌ காண முடியாது. 
நமது உள்ளிருக்கும்‌ அறிவுப்‌ பொருள்‌ காண்போன்‌. காண்‌ 
பவனுடைய பிம்பத்தைக்‌ காணலாம்‌, அவனையே காணமுடி 
யாது. தன்‌ முகத்தை மனிதன்‌ தானே காண்பதில்லை, 
அதன்‌ பிம்பத்தைக்‌ கண்ணாடியில்‌ பார்க்கின்றான்‌. அதே 
பாங்கில்‌ ஆத்மனுடைய பிம்பமாகப்‌ பிரபஞ்சம்‌ இருக்கின்‌ 
றது. இந்த ஆத்மன்‌ பிரம்மம்‌ என்று அழைக்கப்படுகிறார்‌. 
நித்தியவஸ்து அவர்‌ ஒருவரே, அவருடைய பிம்பமாகிய 
பிரபஞ்சத்‌ தில்‌ நலம்‌, கேடு ஆகிய இரண்டு விதக்‌ காட்சி 
களைக்‌ காண்கின்றோம்‌. கேடுடைய காட்சி எப்படி வந்தது? 
கண்ணாடியில்‌ நம்‌ வடிவத்தின்‌ பிம்பத்தைப்‌ பார்க்கிறோம்‌, 
கண்ணாடியில்‌ குறைபாடு இருந்தால்‌ மது குறைபட்ட 
பிம்பத்தைப்‌ பார்க்கிறோம்‌, அந்தக்‌ குறைபாடு நம்முடைய 
தன்று, நமது பிம்பத்தை விளக்கும்‌ கண்ணாடியைச்‌ சார்க்‌ 
தது. பிரபஞ்சமாகத்‌ தென்படும்‌ பிம்பம்‌ அங்ஙனம்‌ ஏற்றத்‌ 
தாழ்வுடையதாக இருக்கிறது. கொலையாளி ஒருவனை 
உலகில்‌ காண்கிறோம்‌. அவனுக்கு உள்ளிருக்கும்‌ ஆத்ம 
சொரூபம்‌ குறைபட்டதன்று. கொலையாளி என்னும்‌ குறை 
பட்ட பிரகிருதியாக பிரதிபிம்பிக்கும்படி ஆத்மசொருபம்‌ 
ஆங்கு ஒளிர்கிறது. ஆக, கொலையாளி என்னும்‌ காட்சியில்‌ 
குறைபட்ட பிம்பம்‌ தென்படுகின்றது. அந்த பிம்பத்துக்கு 
மூலப்பொருளாகிய ஆத்ம சொருபம்‌ பழுது படாதது. இனி, 
சான்றோன்‌ என்னும்‌ மற்றொரு பிம்பம்‌ பிரகிருதியில்‌ தென்‌ 
படுகிறது. இங்கு நிறை நிலையில்‌ பிரகிருதி இருக்கிறது. 
குற்றமற்ற கண்ணாடி போன்றது அது. ஆதலா ல்‌ ஆத்ம 
சொரூபத்தின்‌ முழுமகிமை ஆங்குப்‌ பிர திபிம்பம்‌ ஆகிறது. 
ஏகமாய்‌, அத்வைதமாய்‌ ஒரே ஆத்ம சொருபம்தான்‌ இருக்‌ 
கிறது, எண்ணிறந்த ஆத்ம சொருபங்களாக அது தன்னை 
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விளக்கிக்கொண்டிருக்கிறது. புழு என்னும்‌ ஒரு சிற்றுயிரா 
கத்‌ தன்னை விளக்கிக்காட்டுவதும்‌ அதே ஆத்மன்‌, சம்பூரண 
நிலை அடைந்த சித்த புருஷன்‌ என்னும்‌ பெருகிலையில்‌ 
தன்னை விளக்கிக்காட்டுவதும்‌ அதே பரமாத்மன்‌. காண்‌ 
போனாகவும்‌, காணப்படுபொருளாகவும்‌ ஒரே ஆத்மசொரு 
பம்‌ ஒளிர்ந்துகொண்டிருக்கிறது. வெறும்‌ ஜடப்பொருளா 
கக்‌ காணுமிடத்தும்‌ ஒரு பொருளே பல்வேறு விகாரங்‌ 
களைக்‌ கொண்டிருக்கிறது என்பது புலனாகும்‌, மனோமயமாக 
உணருகின்ற இடத்தும்‌ ஒரே விராட்மனது எண்ணிறந்த 
சிறுசிறு மன அலைகளாகத்‌ தன்னை விளக்கிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறது. நெறியான வாழ்வு என்னும்‌ நிலையில்‌ வைத்துப்‌ 
பார்க்குமிடத்தும்‌ ஒரு பேருயிரே எண்ணிறந்த உயிர்களாக 
உரு எடுத்து அந்தந்த நிலையில்‌ தன்னை ஒழுங்குப்படுத்த 
முயன்‌ றுகொண்டிருக்கிறது. இறுதியாக அருள்நிலையில்‌ 
வைத்துப்‌ பார்க்குமிடத்தும்‌ அந்த ஒரு பரமபுருஷனே தன்‌ 
சொருபத்தை அனந்தங்கோடி பாங்குகளில்‌ விளக்கிக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றான்‌ என்பது புலனாகும்‌. ஆக, ஏகமாய்‌ 
உள்ள ஒரு சத்‌ சொருபத்தின்‌ மீது எண்ணிறந்த வடிவங்‌ 
களையும்‌, உயிர்களையும்‌, சராசரங்களையும்‌, சேதன வஸ்துக்‌ 
களையும்‌, ஐடவஸ்துக்களையும்‌ நாம்‌ கண்டு வருகிறோம்‌. அறி 
யாமையினால்‌ ஒவ்வொரு ஜீவனும்‌ தன்னை ஒரு தனி வியக்தி 
யாகக்‌ கற்பித்துக்கொண்டிருக்கிறான்‌. தன்னை ஒரு மானு 
டன்‌ என்று கற்பித்துக்கொள்ளும்‌ ஜீவனுக்கு மானுட உல 
கம்‌ முதன்மை வகிப்பதாகத்‌ தென்படுகிறது, தன்னை ஒரு 
தேவன்‌ என்று கற்பித்துக்கொள்ளும்‌ ஜீ வனுக்கு பிரபஞ்சத்‌ 
தினுள்‌ சுவர்க்கம்‌ என்னும்‌ தோற்றம்‌ முதன்மை வகிப்ப 
தாகத்‌ தென்படும்‌, ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ எத்தகைய வியக்தியை 
எடுத்தீருக்கின்றுனோே அதற்கேற்ற காட்சி புறஉலகில்‌ இருப்‌ 
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பதாக அவனுக்குத்‌ தென்படுகிறது. தன்னுடைய ஜீவ 
போதத்தைக்‌ கலைத்தெறிவது தன்‌ குறிக்கோள்‌ என்பது 
நெடுநாளைக்கு அந்த ஜீவனுக்கு விளங்குவதில்லை, ஜீவ 
போதத்தைக்‌ கலைத்த பிறகு எஞ்சியிருப்பது யாது? 
அனந்தங்கோடி அலைகள்‌ கடலில்‌ தென்படுகின்றன. அலை 
களாக அவைகள்‌ தென்பட்டுக்கொண்டிருக்கின்ற வேளையி 
லும்‌ கடல்தான்‌ உண்மையில்‌ இருக்கிறது. அங்ஙனம்‌ எண்‌ 
ணிறந்த ஜீவர்களாகவும்‌, ஜகத்துக்களாகவும்‌ தென்பட்டுக்‌ 
கொண்டிருப்பதற்கிடையில்‌ ஏகமாய்‌ உள்ள ஆத்மன்‌ ஒரு 
வர்தான்‌ இருக்கிறார்‌. அந்த ஆத்மனுக்குப்‌ போக்கு இல்லை, 
வரவு இல்லை; ஜனனமில்லை, மரணமில்லை ; மறுபிறப்பு 
எடுப்பது என்பதும்‌ அந்தப்‌ பரமா த்மனுக்கு இல்லை. அதீ 
தகைய பொருள்‌ சாவது எங்ஙனம்‌? எங்கிருந்து அது 
எங்கே போகும்‌? அனந்தங்கோடி அண்டங்களெல்லாம்‌ 
அந்த ஆத்மன்‌ மீது தென்பட்டுக்கொண்டிருக்கும்‌ வெறும்‌ 
தோற்றங்களாம்‌. பரமாத்மனுக்கு வேறுபட்டவைகளாக 
அவைகள்‌ முன்பு இருந்தது கிடையாது, இப்பொழுது 
இருக்கின்றவைகளுமல்ல, இனி வேறாக அமையப்போவது 
மில்லை. 

ஜீவபோதத்தைக்‌ கலைப்பது அத்வைத வேதாந்தத்தின்‌ 
குறிக்கோள்‌ ஆகிறது. அலை என்னும்‌ நாமரூபம்‌ போய்‌ 
ஒடுங்கினால்‌ கடல்‌ என்னும்‌ பெரிய பொருள்தான்‌ மிச்சம்‌. 
அங்ஙனம்‌ ஜீவபோதம்‌ அற றுப்போங்கால்‌ பரபோதம்‌ எஞ்சி 
ருக்கிறது. அந்தப்‌ பரபோதத்தை வளர்ப்பது அத்வைத 
வேதாந்த சாதனமாகும்‌. சத்‌ சித்‌ ஆனந்த சொரூபியாகிய 
நான்‌ எங்கும்‌ வியாபித்‌ திருக்கின்றேன்‌, நி த்திய வஸ்துவாய்‌ 
இருக்கிறேன்‌. நான்‌ எங்குப்‌ போவது 2 நான்‌ ஏற்கனவே 
வியாபகமாகாதிருக்கும்‌ இடம்‌ யாது? சத்‌ சித்‌ ஆனந்த 
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சொருபியாகிய நான்‌ இயற்கை என்னும்‌ இந்த நூலை 
ஆராய்ச்சி செய்து கொண்டிருக்கிறேன்‌. இயற்கை என்னும்‌ 
பெரிய புஸ்தகத்திலிருந்து பக்கம்‌ பக்கமாக நான்‌ புரட்டிப்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌. ஒரு பக்கத்தைப்‌ பார்க்கும்‌ 
பொழுது நான்‌ ஒருவித உரு எடுத்திருப்பதாகக்‌ கனவு 
காண்கின்றேன்‌. இயற்கையில்‌ இன்னொரு பக்கத்தைத்‌ 
திருப்புங்கால்‌ இன்னொருவித உடல்‌ எடுத்திருப்பதாகக்‌ 
கனவு காண்கின்றேன்‌. இங்ஙனம்‌ இயற்கையில்‌ பல பக்கங்‌ 
கள்‌ ஒன்றன்‌ பின்‌ ஒன்றாக என்‌ முன்னே வந்து நிற்கின்றன. 
அத்தனைவித உடல்கள்‌ எடுத்திருப்பதாக நான்‌ கனவு 
கண்டுகொண்டே போகிறேன்‌. புல்‌ ஆகி, பூண்டு ஆகி, கல்‌ 
ஆகி, மரம்‌ ஆகி, அசுரன்‌ ஆகி, தேவன்‌ ஆகி, முனிவன்‌ ஆகி 
எண்ணிறந்த பிறவிகளை அல்லது எண்ணிறந்த வடிவங்களை 
கான்‌ எடுத்துக்கொண்டே போனதாகக்‌ கனவு கண்டு 
கொண்டுவந்தேன்‌. இயற்கை என்னும்‌ பெரிய நூலைப்‌ 
படித்து முடித்தான பிறகு இந்தக்‌ கனவையும்‌ ஒரு முடிவுக்‌ 
குக்‌ கொண்டு வந்தேன்‌. இயற்கையை விட்டொழித்த 
பொழுது பிறப்பையும்‌ விட்டொழித்தவன்‌ ஆகின்றேன்‌. 
என்னுடைய மெய்யான நிலையை உணர்ந்து வீடு அடையப்‌ 
பெற்றவன்‌ ஆகிறேன்‌. பிறகு உடல்கள்‌ எடுப்பது என்னும்‌ 
கனவுக்கு இடமில்லை, ஜீவபோதம்‌ பெற்றிருப்பது என்னும்‌ 
மயக்கதீதுச்கு இடமில்லை, தன்னுடைய யதார்த்த நிலை 
யாகிய ஆத்ம சொரூபத்தில்‌ நிலபெற்றிருப்பதே முடிவு. 
அத்வைத நிலையை அடைந்தவன்‌ புகட்டுவது யாது 2 
பிரபஞ்சத்திலே வெவ்வேறு சொர்க்கங்களிலும்‌, லோகங்‌ 
களிலும்‌, பரமபதங்களிலும்‌ வீற்றிருக்கும்‌ தெய்வங்களை 
யெல்லாம்‌ அவன்‌ புறக்கணித்து ஒதுக்குகிறான்‌. அண்ட 
மனைத்துக்கும்‌, உயிர்கள்‌ அனைத்துச்கும்‌ மூலப்பொருளாய்‌ 
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இருக்கும்‌ ஆத்மன்‌ ஒருவரையே அவன்‌ அங்கீகரிக்கின்றான்‌. 
சந்திரன்‌, சூரியன்‌, சொர்க்கங்கள்‌, அண்டங்கள்‌ ஆகிய 
இவைகள்‌ அனைத்துக்கும்‌ அப்பாற்பட்டவர்‌ அந்த ஆத்மன்‌, 
பெரிய பொருளாகிய அந்த பரமாத்மன்‌ மனிதனுடைய 
மனத்தகத்தேத மிளிர்ந்துகொண்டிருக்கிறார்‌. அப்படி 
மிளிர்ந்துகொண்டிருச்கூம்‌ பெரிய பொருளின்‌ மகிமையை 
உள்ளபடி விளக்குதற்கு எந்த சாஸ்திரத்துக்கும்‌ இயலாது, 
எந்தக்‌ கலைஞானத்துக்கும்‌ இயலாது, எந்த விக்ஞானத்‌ 
துக்கும்‌ இயலாது, அந்தப்‌ பரமாத்மன்‌ ஒருவரே ஒப்பற்ற 
பொருளாக யாண்டும்‌ இருந்து வருகிறார்‌. அந்தப்‌ பரமாத்‌ 
மன்‌ ஒருவரே நான்‌ வணங்கும்‌ தெய்வமாகின்றார்‌. அவர்‌ 
வேறு, நான்‌ வேறு அல்ல. அவரே நான்‌, நானே அவர்‌. 
நான்‌ என்னும்‌ ஜீவபோதத்தை அவர்‌ என்னும்‌ பரபோதத்‌ 
கில்‌ கலக்கின்றேன்‌. இதுதான்‌ அத்வைதியினுடைய 
கோட்பாடு, யாருடைய முன்னிலையில்‌ நான்‌ வணங்குவது 7 
ஒரு பொருளே நான்‌ ஆகவும்‌, ஏனையவைகளாகவும்‌ இருக்‌ 
கின்றார்‌. ஆகவே வணங்குபவன்‌, வணங்கப்படுபொருள்‌ 
ஆகிய இரண்டும்‌ ஒன்றே. உதவியை நாடி நான்‌ யாரிடத்தில்‌ 
செல்லுவது 2 எனக்கு உதவீபுரிய யார்‌ உளர்‌. அகண்ட 
வஸ்து ஒன்றே நீக்கமற எங்கும்‌ நிறைந்திருக்கிறார்‌ 
ஆதலால்‌ உதவிபுரிபவர்‌ என்பதும்‌, உதவியை அடையப்‌ 
பெறுபவர்‌ என்பதும்‌ பொருளற்ற கனவுகள்‌ ஆகின்றன, 
பொருள நீற மயக்கங்கள்‌ ஆகின்றன. மயக்கத்தை அகற்றி 
ஒழித்துப்‌ பரபோதத்தில்‌ இருப்பவனே நிலையை அடைக்‌ 
தவன்‌ ஆகின்றான்‌. 

துவைதமதத்தில்‌ இருப்பவன்‌ பலஹீனன்‌ ஆகின்றான்‌. 
புற உலகில்‌ எங்கேயோ இருக்கும்‌ தெய்வத்திடமிருந்து 
தனக்கு உதவி வரவேண்டுமென்று அவன்‌ கண்ணீரும்‌ 
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கம்பலையுமாக இருக்கிறான்‌. ௮௧ உலகம்‌ என்றும்‌, புற 
உலகம்‌ என்றும்‌ இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ இல்லை என்பது 
அவனுக்குத்‌ தெரியாது. புற உலகிலிருந்து உதவி வர 
வேண்டுமென்று அவன்‌ பரிந்து பிரார்த்தனை பண்ணு 
கின்றான்‌. அவனுடைய பிரார்த்தனைக்கு இணங்கி உதவியும்‌ 
அவனுக்குக்‌ கிட்டுகிறது. உண்மையில்‌ அவன்‌ பெற்ற உதவி 
உள்ளிருக்கும்‌ பரம்பொருளிடத்திருந்து வந்ததேயாம்‌, அது 
புற உலகிலிருந்து வந்ததாக அவன்‌ எண்ணிக்கொள்கிறான்‌. 
அவனுடைய நிலை நோயாளி ஒருவனுடையதைப்‌ போன்றது. 
படுக்கையில்‌ படுத்துக்கிடக்கும்‌ நோயாளி கதவை யாரோ 
தட்டுவதுபோன்று உணருகிறான்‌. எழுந்துபோய்‌ அவன்‌ 
கதவைத்‌ திறக்கின்றான்‌ . வெளியில்‌ யாரும்‌ இல்லை! திரும்பவும்‌ 
அவன்‌ படுக்கப்போகின்றான்‌. மறுமுறை கதவைத்‌ தட்டும்‌ 
ஓசை அவனுக்குக்‌ கேட்கிறது, திரும்பவும்‌ அவன்‌ கதவைத்‌ 
திறக்கின்றான்‌. வெளியில்‌ யாரும்‌ இல்லை! கடைசியில்‌ 
உண்மையை அவன்‌ உணருகின்றான்‌. தனது ஹிருதயத்தின்‌ 
துடிப்பைக்‌ கதவைத்‌ தட்டும்‌ சப்தம்‌ என்று அவன்‌ தவறு 
தலாக எண்ணிக்கொண்டான்‌. துவைதநிலையில்‌ இருக்கின்ற 
வர்கள்‌ பலருடைய அனுபவம்‌ இத்தகையது. கடவுளைக்‌ 
காணவேண்டுமென்று அவர்கள்‌ உலகெல்லாம்‌ தேடி அலை 
கின்றனர்‌. மலைகளிலும்‌ பள்ளத்தாக்குகளிலும்‌ அவர்கள்‌ 
தேடித்திரிகின்றனர்‌; ஓடைகளிலும்‌ புண்ணிய நதிகளிலும்‌ 
அவரைக்‌ காண முயற்சி பண்ணுகின்றார்கள்‌; தேவாலயங்‌ 
களிலும்‌, சொர்க்கத்திலும்‌, பரமபதத்திலும்‌ பரம்பொருளைக்‌ 
காண அவர்களுடைய மனது புறத்தே போய்க்கொண்டிருக்‌ 
கிறது நெடுந்தூரத்துக்கு அப்பால்‌ எங்கேயோ ஓர்‌ திவ்ய 
மான ஸ்தலத்தில்‌ தெய்வம்‌ வீற்றிருக்கிறார்‌ என்று அவர்கள்‌ 
எண்ணிக்கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌. இறுதியில்‌ தங்களிடத்‌ 
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திருந்து நீங்காது தம்‌ மனத்தகத்தே அப்பெரிய பொருள்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்பதை அறிந்து கொள்கின்றார்கள்‌. ஜீவன்‌ 
கான்‌ று சொல்லப்படுகின்ற இந்தச்‌ சிறிய வியக்தி ஒருநாளும்‌ 
இருந்தது கிடையாது, ஜீவன்‌ போன்று தென்பட்டுக 
கொண்டிருந்தகாலையும்‌ பரம்பொருள்‌ ஒருவர்தான்‌ சாசுவத 
மாய்‌ இருப்பவர்‌ ஆகின்றார்‌. 

இப்பொழுது இன்னொரு கேள்வி எழுகின்றது. தனது 
.ஜீவசொரூபம்‌ உண்மையானது என்கின்ற மயக்கம்‌ ஜீவனி 
டத்து இருக்கின்றது. பரம்பொருள்‌ தான்‌ ஜீவகைத்‌ தென்‌ 
பட்டுக்கொண்டிருக்கிறார்‌ என்று பகரப்படுகிறது. அப்படி 
யானால்‌ இந்த மயக்கத்தைப்‌ பெற்றது பரம்பொருள்தானே 
என்னும்‌ கேள்வி எழுகின்றது. பரிபூரணப்‌ பொருளாகிய 
பிரம்மத்தினிடத்து இந்த மயக்கம்‌ எப்படி வரமுடியும்‌? 
நிறைபொருளாகிய பிரம்மத்திடத்து இத்தகைய கனவு 
எப்படி உதிக்க முடியும்‌? மயக்கமும்‌ கனவும்‌ இருக்கின்றன 
வென்று கருதுவதே ஒருவித மயக்கமாகின்றது. ஒருநாளும்‌ 
அப்பொருளிடத்து மயக்கம்‌ வந்தது கிடையாது, சனவு 
காண்பதும்‌ அதனிடத்தில்லை. மெய்ப்பொருள்‌ கனவு காண்‌ 
பது கிடையாது. ஆக, இக்கேள்‌ வியே பொருளற்றதாகிறது. 
மயக்கத்துக்கு இருப்பிடம்‌ மயக்கம்‌; மெய்ப்பொருளிடத்து 
அது கிடையாது. ஆத்ம சொரூபமாகிய நீ மயக்கத்தில்‌ 
இருப்பவன்‌ அல்லன்‌; மயக்கம்‌ என்னும்‌ பொய்த்தோற்றம்‌ 
உன்னைச்‌ சார்ந்திருக்கிறது. மேகங்கள்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்‌ 
ராகத்‌ தோன்றுகின்றன. ஒரு மேகத்தைப்‌ புறக்கணித்துக்‌ 
கொண்டு மற்றது முன்‌ வந்து நிற்கின்றது. கடைசியில்‌ ஒரு 
மேகமும்‌ இல்லாது போகின்றது. மேகங்கள்‌ இருந்த 
பொழுதும்‌ வெட்டவெளி தன்மயமாய்‌ இருந்தது. வெட்ட 
வெளிக்கு ஒரு பழுதும்‌ ஏற்படவில்லை. மேகங்கள்‌ அகன்று 
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போன பிறகும்‌ வெட்டவெளி தன்மயமாய்‌ இருக்கிறது. ஒரு 
வேளையில்‌ இருந்து மற்றொரு வேளையில்‌ இல்லாது போன 
மேகம்‌ வெறும்‌ தோற்றம்‌. வெட்ட வெளியே நிலைபேறு 
உடையது. அந்த வெட்டவெளி போன்றது பரம்பொருள்‌. 
அது சித்சொரூபம்‌. சித்‌ சொரூபத்தில்‌ நான்‌, நீ என்கின்ற 
இரண்டு வியக்திகள்‌ இல்லை. கித்‌ சொரூபம்‌ ஒன்றே உள்‌ 
ளது. பிரபஞ்சம்‌ என்கின்ற உடல்‌ இல்லாத வேளையிலும்‌ 
அது தனமயமாய்‌, நிறைபொருளாய்‌ இருக்கிறது. மேகமில்‌ 
லாத வேனையிலும்‌ வெட்டவெளி இருப்பது போன்று பிரபஞ்‌ 
சம்‌ முழுதும்‌ ஒடுங்கிய நிலையிலும்‌ அந்தப்‌ பேர்‌. அறிவுப்‌ 
பொருள்‌ தன்மயமாய்‌ இருக்கிறது. வாழ்வு என்பதும்‌ மரணம்‌ 
என்பதும்‌ அதற்கில்லை; முக்தி என்பதும்‌ பந்தம்‌ என்பதும்‌ 
அதற்கில்லை்‌,. இந்த ஆத்ம சொருபம்‌ ஒன்றே மெய்ப்‌ 
பொருள்‌. இதை விளக்குகின்ற சாஸ்‌ திரங்களெல்லாம்‌ தேசப்‌ 
படம்‌ போன்றவைகள்‌. படத்தின்‌ மூலம்‌ தேசத்தை அறிவது 
உண்மையாக அந்த தேசத்தைப்‌ பார்ப்பதற்கு ஒப்பாகாது. 
சாஸ்திரங்கள்‌ மூலம்‌ மெய்ப்பொருளை அறிவது மெய்யறிவு 
ஆகாது. ஆக, சாஸ்திரங்கள்‌ அத்வைத சித்தி அடைந்த 
ஒருவனுச்குப்‌ பொருளற்றவைகள்‌ ஆகின்றன. 


்‌ உண்மையை அறிந்து ஒரு நொடிப்பொழுதில்‌ விடு 
தலையடைவாயாக.”” அக்ஞான இருள்‌ அந்த நொடிப்பொழு 
தில்‌ அகன்று போம்‌. அகண்ட சச்சிதானந்தமே தான்‌ 
என்று உணர்ந்த ஞானிக்கு பேதங்களெல்லாம்‌ அகன்று 
போகின்றன. எண்ணிறந்த ஆடவர்‌ மகளிராகத்‌ தென்படு 
பவர்கள்‌, தேவர்கள்‌ தானவர்களாகத்‌ தென்படுபவர்கள்‌, 
ஸ்தாவர ஜங்கமங்களாகத்‌ தென்படுபவைகள்‌, அனந்தங்‌ 
கோடி. அண்டங்கள்‌ ஆகிய இவை யாவும்‌ மெய்ப்பொருள்‌ 
என்னும்‌ ஒரு வஸ்துவில்‌ ஒடுங்குகின்றன, இந்த அனு 
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பூதியைப்‌ பெற்ற ஞானிக்குப்‌ பிறகு பயம்‌ என்பது இல்லை, 
அபயத்தில்‌ நிலைபெற்றவன்‌ அவனே, தீங்கிழைத்தல்‌ என்‌ 
னும்‌ செயல்‌ அவனிடத்தில்‌ இல்லை. அனைத்தையும்‌ தன்‌ 
சொரூபமாக உணருகின்றவன்‌ தனக்கே எங்ஙனம்‌ சீங்‌ 
கிழைத்துக்‌ கொள்வான்‌ 2 அனைத்தையும்‌ தன்‌ சொருபமாக 
உணருகின்றவன்‌ தன்னைக்‌ கண்டு எங்ஙனம்‌ பயந்துகொள்‌ 
வான்‌? அந்த ஞானிக்குத்‌ துக்கம்‌ இல்லை. இரண்டு வஸ்துக்‌ 
கள்‌ இருக்குமிடத்து ஒன்று மற்றொன்றுக்குத்‌ துன்பத்தை 
விளைவிக்கிறது, அகண்ட சச்சிதானந்த வஸ்து தனக்குத்‌ 
தானே எப்படித்‌ துன்பத்தை விளைவிக்க முடியும்‌ 2 அந்த 
நிறை ஞானிக்குப்‌ பொறாமை இல்லை, தன்‌ சொருபத்துக்கு 
அன்னியமாக அவனுக்குக்‌ காட்சியில்‌ வேறொன்றும்‌ இல்லா 
மையினால்‌ யாரைக்‌ குறித்து அவன்‌ பொறாமைப்படுவான்‌ 2 
துவேஷம்‌ என்பது அந்த ஞானியினிடத்தில்லை, தன்னையே 
அவன்‌ எங்கனம்‌ வெறுக்க முடியும்‌? நான்‌ என்னும்‌ சொல்‌ 
லுக்கு இலக்காக அந்த மெய்ஞ்ஞானியிடைத்து இருப்பது 
இந்தச்‌ சரீர போதமல்ல; அகண்ட சச்சிதானந்த சொருபமே 
நான்‌ என்னும்‌ சொல்லுக்கு இலக்காக இருக்கிறது, 
இங்கனம்‌ பேதங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ அந்த ஞானி அகற்று 
கின்றான்‌. 

Res feed நொள்‌ TE at எண்‌ எனா | 
னன்‌ களி A எனை: எள்‌ எளி ॥ 
நித்யோ அநித்யாநாம்‌ சேதநஸ்‌சதநாநாமேகோ 
பஹூநாம்‌ யோ விததாதி காமான்‌ | 

தமாத்மஸ்தம்‌ யேநுபச்யந்தி தீராஸ்தேஷாம்‌ 
சாந்தி: சாச்வதீ நேதரேஷாம்‌ || 
நிலையற்ற பொருள்களுக்கிடையில்‌ நில்பேறுடைய 
பொருள்‌ எதோ, அறிவுக்கறிவாய்‌ இருப்பது யாதோ, ஏக 
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வஸ்துவாய்‌ இருந்துகொண்டு அனைவருடைய ஆசைகளை 
யும்‌ நிறைவேற்றி வைப்பது எதுவோ -- அத்தகைய பரம்‌ 
பொருள்‌ தங்கள்‌ உள்ளத்திலேயே வீற்றிருக்கக்‌ காண்பவர்‌ 
கள்‌ சாசுவதமான சாந்தியைப்‌ பெறுகின்றனர்‌, ஏனை 
யோர்க்கு அது இயலாது.” 


சமுதாயத்துக்கு இந்த மூன்று மதங்களும்‌ தேவையா 
யிருக்கின்றன. இவைகளுள்‌ ஒரு மதம்‌ மற்றவர்களைக்‌ 
கண்டிப்பதற்காக அமைந்ததன்று, மூன்று படித்தரங்களில்‌ 
வைத்து உண்மை ஓர்ந்து உணரப்படுகிறது. பரமாத்மனை 
நோக்கி ஜீவாத்மன்‌ போகிற பயணத்தில்‌ இந்த மூன்று 
படித்தரங்களும்‌ அனுபவத்துக்கு வருகின்றன. 


15. ஆத்மாவின்‌ பந்தமும்‌ மோட்சமும்‌ 


வந்த வரவை மறந்துலகாய்‌ வாழ்ந்துகன்ம 
பந்தமுற வுன்னைப்‌ படிப்பிக்கக்‌ கற்றவர்யார்‌ 
இந்தமதி யேனுனக்கிங்‌ கென்மதிகே ளென்னாலே 
சந்ததநெஞ்‌ சேபரத்திற்‌ சாரினின்ப முண்டாமே. 


_ தாயுமானவர்‌ 


அத்வைத வேதாந்தத்தின்படி பிரம்மம்‌ ஒன்றே மெய்ப்‌ 
பொருள்‌. காலத்தில்‌ கட்டுப்படாது நித்திய வஸ்துவாய்‌ 
இருப்பது பிரம்மம்‌, தனது மாயாசக்தியால்‌ இந்த பிரம்மம்‌ 
எண்ணிறந்த அநித்திய வஸ்துக்களாகத்‌ தோன்றிக்கொண்‌ 
டிருக்கிறது. இந்த பிரம்மத்திடம்‌ திரும்பிப்‌ போய்ச்‌ சேர்வது 
ஜீவர்களின்‌ குறிக்கோள்‌, இந்த பிரம்மமும்‌ இதனுடைய 
மாயையும்‌ கலக்கப்‌ பெற்றவர்களாக ஜீவர்களாகிய நாம்‌ 
இருக்கிறோம்‌, மாயையை ஒழித்து உதறினால்‌ நமது நிஜ 
சொரூபம்‌ நமக்கு வந்தமைகிறது. மாயையோடு கூடிய 
நம்மிடத்து மூன்று பகுதிகள்‌ இருக்கின்றன. புறத்தோற்‌: 
றத்தில்‌ இருப்பது ஸ்தூல சரீரம்‌. அதன்‌ உள்ளிருப்பது 
மனம்‌ அல்லது அந்தக்கரணம்‌. சூக்ஷ்ம சரீரம்‌, காரண சரீரம்‌ 
ஆகியவைகள்‌ அந்த அந்தக்கரணத்தில்‌ அடங்கியிருக்கின்‌ 
றன. அதற்கும்‌ அடிப்படையாய்‌ இருப்பது ஆத்மன்‌. கண்‌ 
ணுக்குப்‌ புலப்படும்‌ கோசம்‌ இந்த உடல்‌. இதன்‌ உள்‌ 
ளிருக்கும்‌ கோசம்‌ மனது, ஆத்மாவானது இந்தக்‌ கோசங்‌ 
களை அணிந்துகொண்டிருக்கிறது. காண்போனாகவும்‌, அனு 
பவிப்பவனாகவும்‌ இருப்பது ஆத்மா. உடலில்‌ குடியிருப்பவ: 
னும்‌ இந்த ஆத்மாவே. மனதைக்கொண்டு இந்த ஆத்மா 
உடலை இயக்குகிறது. 
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உடலின்கண்‌ வாசம்‌ பண்ணுபவன்‌ ஆத்மா, அது 
ஜடப்பொருளால்‌ ஆனதன்று, ஜடப்பொருளுக்கு அப்பாற்‌ 
பட்டிருப்பதால்‌ அது கூட்டுப்பொருள்‌ ஆவதில்லை. அது 
முற்றிலும்‌ தானாயிருப்பதால்‌ காரண காரியம்‌ என்னும்‌ நியதி 
அதற்கில்லை, ஆதலால்‌ அது அழிவற்றது--அமிர்த சொரூ 
பம்‌, அழிவற்ற பொருளுக்குத்‌ துவக்கம்‌ இல்லை. எதற்குத்‌ 
துவக்கம்‌ உண்டோ அதற்கு முடிவு உண்டு, ஆதி அந்தம்‌ 
இல்லாத ஆத்மாவுக்கு உருவம்‌ இல்லை. ஜடப்பொருள்‌ 
அல்லாதது உருவம்‌ எடுப்பதில்லை. எது உருவம்‌ எடுக்‌ 
கிறதோ அதற்கு ஆதி அந்தம்‌ உண்டு. உருவம்‌ எடுத்துள்ள 
பொருளுக்கு ஆதி அந்தம்‌ இல்லை என்பதை நாம்‌ எங்குத்‌ 
தேடிப்பார்த்தாலும்‌ காணமுடியாது. ஜடப்பொருளும்‌ சக்தி 
யும்‌ ஒன்று கூடி வடிவத்தை உண்டுபண்ணுகின்றன. மட்‌ 
பாண்டம்‌ ஒன்றுக்கு மண்‌ என்கின்ற வஸ்துவும்‌, அதைச்‌ 
சேர்த்துப்பிடிக்கும்‌ சக்தியும்‌ ஒன்றுகூடி வடிவம்‌ கொடுக்‌ 
கின்றன. ஆக, ஐடவஸ்துவும்‌ அதைச்‌ சார்ந்துள்ள விசையும்‌ 
ஒன்று சேர்ந்து வடிவத்தை அமைத்து வைக்கின்றன. இத்‌ 
தகைய சேர்க்கைப்‌ பொருள்‌ நித்தியவஸ்து ஆகாது, நாள 
டைவில்‌ அதன்‌ வடிவம்‌ அழிந்துபட்டுப்போம்‌, எல்லா வடி 
வங்களுக்கும்‌ ஆதியும்‌ அந்தமும்‌ உண்டு, நமது உடல்‌ அழிந்து 
போம்‌. ஏனென்றால்‌ அதற்குத்‌ துவக்கம்‌ ஒன்‌ நிருந்தது. 
ஆனால்‌ ஆத்மாவுக்கோ வடிவம்‌ இல்லை. ஆதி அந்தம்‌ என்‌ 
னும்‌ நியதியும்‌ அதற்கில்லை, காலத்தில்‌ கட்டுப்படாது 
அது நித்திய வஸ்துவாய்‌ இருக்கிறது, எது நித்திய 
வஸ்துவோ அது எங்கும்‌ நிறைபொருள்‌ ஆகிறது. எதற்கு 
வடிவம்‌ இருக்கிறதோ அது இடத்தில்‌ அடைபடுகிறது. வடிவ 
மற்றது இடத்தில்‌ அடைபடுவ தில்லை. ஆதலால்‌ அத்வைத 
வேதாந்தத்தின்படி ஈம்‌ அனைவர்‌ உள்ளிருக்கும்‌ ஆத்மா 
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எங்கும்‌ நிறைபொருள்‌ ஆகிறது. நம்‌ உள்ளிருக்கும்‌ ஆத்மா 
வென்று உபசாரத்துக்குச்‌ சொல்லுகிறோம்‌, இந்த ஆத்மன்‌ 
சூரியனிடத்திலும்‌, பூமியிலும்‌, எல்லா உயிர்களிடத்‌ திலும்‌ 
இருக்கிறது. ஆனால்‌ அந்தந்த உடலங்களையும்‌, உள்ளத்‌ 
தையும்‌ கொண்டு அது செயல்புரிகிறது. தேகங்களின்‌ 
மூலம்‌ ஆத்மாவுக்குச்‌ செயல்‌ இருப்பதாகத்‌ தென்படுகிறது. 

புதிதாக வனைந்துள்ள களிமண்‌ பாண்டத்தின்மீது நாம்‌ 
விரும்பும்‌ வடிவங்களையும்‌ சித்திரங்களையும்‌ முத்திரை 
போட்டுப்‌ பதிய வைக்கலாம்‌, கமது மனதும்‌ அதே விதத்‌ 
தில்‌ முத்திரைகளை எடுக்கவல்லது. நாம்‌ எண்ணுகிற ஒவ்‌ 
வொரு எண்ணமும்‌, செய்கிற ஒவ்வொரு செயலும்‌ மனதின்‌ 
கண்‌ ஒரு பதிவை உண்டுபண்ணுகிறது. இந்தப்‌ பதிவுக்கு 
சம்ஸ்காரம்‌ என்று பெயர்‌, சம்ஸ்காரத்தின்‌ தொகுதியை 
மனிதனுடைய குணம்‌ அல்லது இயல்பு என்கிறோம்‌. ஒவ்‌ 
வொரு மனிதனும்‌ தன்‌ இயல்பைத்‌ தனக்குத்தானே சிருஷ்‌ 
டித்துக்கொண்டு வருகிறான்‌. அவனுடைய செயலும்‌ எண்ண 
மூம்‌ சேர்ந்து அவனுடைய இயல்பு ஆக வடிவெடுக்கின்‌ றன. 
ஒருவன்‌ மரணமடைந்த பிறகு அவன்‌ எடுக்கும்‌ புதிய 
பிறவிக்கு இந்த சம்ஸ்காரங்களின்‌ தொகை தூண்டுதல்‌ 
தருகிறது. ஒருவன்‌ சாகின்றான்‌. அப்பொழுது அவனுடைய 
உடல்‌ பஞ்சபூதங்களாகப்‌ பிரிந்துபோகிறது. ஆனால்‌ 
அவனுடைய சம்ஸ்காரங்கள்‌ மனதில்‌ பதிந்து கிடக்கின்றன. 
அந்தப்‌ பதிவுகள்‌ அழிந்துபட்டுப்‌ போவகில்லை. மனது 
இருக்கும்‌ பரியந்தம்‌ அந்தப்‌ பதிவுகள்‌ நிலைபெற்றிருக்கின்‌ 
றன. அவைகளுக்கு இன்னும்‌ பல பெயர்கள்‌ இருக்கின்‌ றன, 
விருத்திகள்‌ என்றும்‌ விகற்பங்கள்‌ என்றும்‌ உபாதிகள்‌ 
என்றும்‌ அந்த சம்ஸ்காரங்கள்‌ அழைக்கப்படுகின் றன, 
மனது சூக்ஷ்ம வஸ்துவாதலால்‌ ஸ்தூல உடலோடு அது 
31-27 
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சாவதில்லை. ஆனால்‌ இந்த மனதும்‌ நாளடைவில்‌ நசித்துப்‌ 
போகக்‌ கூடியதே, மனதை ஒழித்துவிடுவதற்குத்தான்‌ நாம்‌ 
முயன்று வருகிறோம்‌. சுழல்காற்று ஒன்றை மனதோடு 
ஒப்பிடலாம்‌. வெவ்வே றுதிசைகளினின்‌ று அடிக்கின்ற காற்று 
ஓரிடத்தில்‌ மோதிச்‌ சுழல ஆரம்பிக்கிறது. . அப்போது 
ஆங்கு உள்ள குப்பை தூசி முதலியவைகளை இழுத்தெடுத்து 
தனக்கு ஒரு வடிவை உண்டுபண்ணிக்கொள்கிறது. நகர்ந்து 
செல்லும்‌ சுழற்காற்று முதலில்‌ எடுத்த குப்பை செத்தைகளை 
உகுத்துவிட்டுப்‌ புதிய குப்பைகூளங்களை எடுத்துக்கொண்டு 
போகிறது. வழி நெடுக அகப்படும்‌ பொருள்களைக்கொண்டு 
அது தனக்குத்தானே வடிவத்தை உண்டுபண்ணிக்கொள்‌ 
கிறது, மனதின்‌ செயலும்‌ அத்தகையதே. பிராணன்‌ 
என்னும்‌ விசை அன்னம்‌ என்னும்‌ பொருளிலிருந்து ஸ்தூல 
சரீரத்தையும்‌ மனதையும்‌ உண்டுபண்ணுகிறது. பழைய 
சரீரத்தைக்‌ களைந்துவிட்டுப்‌ புதியதை அது உண்டுப்ண்ணு 
கிறது. இப்படிப்‌ பல உடலங்களை உண்டுபண்ணிய பிறகு 
அது ஓய்ந்துபோகிறது, அத்துடன்‌ ஜீவா த்மன்‌ ஒருவனுக்கு 
உடல்‌ எடுக்கும்‌ தொழில்‌ முற்றுப்பெறுகிறது, சம்ஸ்‌ 
காரங்கள்‌ என்னும்‌ வேகத்தை உடைத்திருக்கின்ற மனது 
முற்றும்‌ கட்டவிழ்ந்து போகிறது. புதிய சம்ஸ்காரங்கள்‌ 
அதனிடத்து வருவதில்லை. புதிய சம்ஸ்காரங்களை ஏலா 
திருக்குமளவு அதன்‌ வேகம்‌ தணிந்து போகிறது, மனது 
அறவே நசித்துப்‌ போன பிறகு அந்த ஆத்மன்‌ முக்தி 
யடைகிறான்‌. ஆதலால்‌ ஆத்மாவுக்குப்‌ பந்தத்தை உண்டு 
பண்ணுவது அதனுடைய மனது. மனோசங்கற்பத்தால்‌ அது 
வெவ்வேறு இடங்களுக்குப்‌ புதிய பிறப்பு எடுக்கப்‌ போவ 
தாக நினைத்துக்கொள்கிறது, மனதற்ற பரிசுத்த நிலையை 
அது அடையும்பொழுது ஆத்மாவின்‌ நிஜசொரூபம்‌ எங்கும்‌ 
வியாபகமானது என்பதை அது அறிந்துகொள்கிறது. 
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இங்கனம்‌ மனதினின்று விடுதலையடைய நாம்‌ அனைவரும்‌ 
முயன்‌ று வருகிறோம்‌, 


ஓர்‌ அறைக்குள்‌ ஒரு பந்து இருக்கிறது என்று வைத்‌ 
துக்கொள்வோம்‌. அறையினுள்‌ பல இடங்களில்‌ பலர்‌ 
நின்றுகொண்டு அப்பந்தைத்‌ துடுப்பால்‌ அடிக்கின்றனர்‌. 
அது மொத்துண்டு வெவ்வேறு இடங்களுக்கு நகர்கிறது. 
கடைசியாக வாயிலில்‌ அது வெளியே போய்‌ விடுதலையடை 
கிறது. மனிதனுடைய மனது இந்தப்‌ பந்தைப்‌ போன்றது. 
சம்ஸ்காரங்கள்‌ மூலமாக அது மொத்துண்டு இங்குமங்கும்‌ 
நகர்கிறது. அப்படி அது நகர்வதைப்‌ புதிய பிறவிகள்‌ 
என்று சொல்லுகிறோம்‌, ஒரு தடவை எத்திசையை நோக்கி 
அதற்கு எத்தகைய அடிகொடுக்கிறோம்‌ என்பதைப்‌ 
பொறுத்ததாகிறது அதற்கு அடுத்தபடியாக வரும்‌ பிறவி, 
இங்கனம்‌ ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ எடுக்கும்‌ பிறவிக்கு அவன்‌ 
முற்பிறப்பில்‌ கொடுத்த வேகமே காரணமாகின்றது, கடந்து 
போன பல பிறவிகளில்‌ கொடுத்திருந்த வேகங்களெல்லாம்‌ 
ஒன்று சேர்ந்து ஒரு பிறவியை உருவாக்குவதும்‌ உண்டு, 
இனி, மற்றொரு சான்று எடுத்துக்கொள்வோம்‌. நீண்ட 
சங்கிலி ஒன்று இருக்கிறது என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌, 
அதன்‌ துவக்கம்‌ நமக்குத்‌ தென்படுவதில்லை; முடிவும்‌ நமக்குக்‌ 
கட்புலனாவதில்லை, அந்தச்‌ சங்கிலியின்‌ அமைப்பில்‌ 
கறுப்பு வளையம்‌ ஒன்று, வெள்ளை வலையம்‌ ஒன்று மாறி 
மாறி இடம்‌ பெற்றிருக்கிறது. இத்தச்‌ சங்கிலியின்‌ பாங்கு 
எத்தகையதென்று ஆராய்ச்சி பண்ணினால்‌ முதலில்‌ கமக்குச்‌ 
சிறிது குழப்பம்‌ ஏற்படுகிறது. ஏனென்றால்‌ அதனுடைய 
துவக்கமும்‌ முடிவும்‌ நமக்குத்‌ தென்படுவதில்லை. ஆயினும்‌ 
ஆராய்ச்சியினின்று ஓர்‌ உண்மை நமக்குப்‌ புலப்படும்‌. 
வெள்ளை வளையங்களும்‌, கறுப்பு வளையங்களும்‌ முறையாக 
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மாறிமாறி வந்துகொண்டிருக்கின்றன. சங்கிலியின்‌ ஆதி 
யந்தம்‌ தெரியாவிட்டாலும்‌ அதன்‌ அமைப்பு இத்தகையது 
தான்‌ என்பதை அறிந்துகொள்கிறோம்‌. வெள்ளை வளையம்‌ 
ஒன்று, கறுப்பு வளையம்‌ ஒன்று ஆகிய இரண்டு வளையங்‌ 
களைத்‌ தெரிந்துகொண்டால்‌ சங்கிலி முழுதையும்‌ நாம்‌ 
அறிந்து கொண்டவர்கள்‌ ஆகின்றோம்‌, ஏனென்றால்‌ இவ்‌ 
விரண்டு வனையங்கள்தான்‌ மாறிமாறி அதில்‌ வந்து கொண்‌ 
டிருக்கின்றன. முடிவில்லாத இந்தச்‌ சங்கிலிக்கு ஒப்பானது 
நம்முடைய வாழ்வு. ஒவ்வொரு வாழ்வும்‌ ஒரு வளையம்‌, 
பிறப்பு என்பதில்‌ துவக்கி மரணம்‌ என்பதில்‌ முடிகின்ற 
வளையம்‌ வெள்ளையானது. மரணத்தில்‌ துவக்கி பிறப்பில்‌ 
முடிகின்ற வளையம்‌ கறுப்பானது, இவ்விதத்தில்‌ ஜனனமும்‌ 
மரணமும்‌ ஒன்றுக்குப்‌ பின்‌ ஒன்றாக வந்துகொண்டே 
இருக்கின்றன. அப்போதைக்கப்போது உண்டாகும்‌ 
நிகழ்ச்சிகளில்‌ சிறிய வேற்றுமைகள்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ 
பிறப்பு இறப்பு என்னும்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ இந்தச்‌ சங்கிலியைப்‌ 
போன்று தொடர்ந்து உண்டாய்க்கொண்டிருக்கின்‌ றன. 
வாழ்வு என்னும்‌ ஒரு வளையத்தையும்‌ மரணம்‌ என்னும்‌ 
மற்றொரு வளையத்தையும்‌ நாம்‌ உள்ளபடி அறிந்துகொண் 
டால்‌ நம்முடைய முடிவில்லாத முக்கால நிலையையும்‌ நாம்‌ 
அறிந்தவர்‌ ஆகிறோம்‌, பழைய வேகத்தின்‌ விளைவாக இல்‌ 
வுலகுக்குள்‌ வந்திருக்கின்றோம்‌. இப்பொழுது தரும்‌ வேகத்‌ 
தின்‌ விளைவாக நமது எதிர்கால வாழ்வு அமையப்போகி றது. 
இவ்வுலகினில்‌ எச்செயல்‌ நம்மை இழுத்து வந்ததோ அதே 
செயல்‌ மறுமை என்னும்‌ உலகத்தினிடத்து நம்மை இழுத்‌ 
துச்‌ செல்கிறது, அப்படி நம்மை அழைத்து வருவதற்கும்‌, 
அப்புறப்படுத்துவதற்கும்‌ ஏதுவாய்‌ இருப்பது யாது? நம்‌ 
வினையே இவ்விரு செயலுக்கும்‌ காரணமாகிறது, பட்டும்‌ 
புழு ஒன்று தன்‌ உடலிலிருந்து உண்டுபண்ணிய நூலைக்‌ 
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கொண்டு கூண்டுகட்டி அதற்குள்‌ அது அடைபட்டுப்‌ 
போயிருக்கிறது, அதே விதத்தில்‌ ஈம்‌ வினையிலேயே நாம்‌ 
கட்டுண்டவர்கள்‌ ஆகின்றோம்‌, நமக்கு நாம்‌ அமைத்துக்‌ 
கொண்ட வினையின்‌ வேகத்தினின்று நம்மை விடுவித்துக்‌ 
கொள்ள இயலாதவர்களாக இருக்கிறோம்‌. நம்‌ வினை 
என்னும்‌ சக்கரம்‌ நம்மைச்‌ சழற்றுகிறது. நலம்‌, கேடு ஆகிய 
எல்லாம்‌ நம்‌ வினைப்பயனாக நமக்கு வந்து கொண்டிருக்‌ 
கின்றன. 


ஆத்மாவுக்குப்‌ போக்கு இல்லை, வரவு இல்லை, பிறப்பு, 
இறப்பு என்பனவும்‌ அதற்கில்லை, ஆத்மாவின்‌ சன்னிதா 
னத்தில்‌ இயற்கை அல்லது பிரகிருதி அசைகிறது. இயற்‌ 
கையின்‌ அசைவு ஆத்மாவின்மீது பிரதி பிம்பிக்கப்படுகிறது. 
இயற்கையின்‌ அசைவைத்‌ தன்னுடைய சொந்த அசைவு 
என்று அக்ஞானத்தால்‌ ஆத்மா எண்ணிக்‌ கொள்கிறது. 
இப்படி அசைவு தனக்குச்‌ சொந்தம்‌ என்று அது எண்ணுப்‌ 
கால்‌ அது பந்தத்தில்‌ இருக்கிறது, ஆனால்‌ போக்கும்‌ 
வரவும்‌ புணர்வும்‌ தனக்கு இல்லை என்று ஆத்மா அறிந்து 
கொள்ளும்‌ பொழுது அது மெய்ஞ்ஞானத்தைப்‌ பெற்று 
உய்கிறது. அப்பொழுது முக்தி நிலையை அது அடைந்தது 
ஆகிறது, பந்தத்திலிருக்கும்‌ ஆத்மாவுக்கு ஜீவாத்மன்‌ 
என்று பெயர்‌. ஆத்மா வருகிறது, போகிறது என்று 
சொல்லுவதெல்லாம்‌ வெறும்‌ செளகரியத்‌ கின்‌ பொருட்டே 
யாம்‌. வானசாஸ்திரம்‌ படிக்கின்றபொழுது செளகரியத்‌ 
துக்காக பூமியைச்‌ சுற்றிக்கொண்டு சூரியன்‌ வருகிறது என்‌ 
கின்றோம்‌. உண்மையில்‌ சூரியன்‌ பூமியைச்‌ சுற்றுவதில்லை. 
அதேபாங்கில்‌ ஆத்மா மேல்நிலை, கீழ்நிலை ஆகியவைகளை 
அடைகிறது என்று பகர்கின்றோம்‌. அப்படி அது அடைந்து 
வருகிற வெவ்வேறு நிலைகளைப்‌ புனர்ஜன்மம்‌ அல்லது மறு 
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பிறப்பு என்கிறோம்‌. சிருஷ்டியில்‌ தென்படுகின்ற ஜீவர்கள்‌ 
அனைவரும்‌ மறுபிறப்பு என்னும்‌ நியதியில்‌ கட்டுப்பட்டவர்‌ 
களாம்‌. 

ஜீவாத்மன்‌ எண்ணிறந்த பிறவிகளை எடுக்கிறது. 
ஸ்தாவர நிலையிலிருந்து படிப்படியாக மேல்‌ நிலைக்கு ஜீவன்‌ 
போய்க்கொண்டிருக்கிறது. தேவர்கள்‌ எனப்படுபவர்களும்‌ 
ஜீவர்களே, மக்கள்‌, விலங்கு, புள்ளினம்‌, ஊர்வன, நீந்து 
வன ஆகிய எல்லாம்‌ ஜீவாத்மனின்‌ எண்ணிறந்த தோற்றங்‌ 
களாம்‌. இத்தனைவித பிறவிகளுள்‌ அரிதிலும்‌ அரிது என்று 
மானுடப்‌ பிறவியைச்‌ சொல்லவேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌ 
மானுடப்‌ பிறவியில்தான்‌ ஜீவாத்மன்‌ முக்தியடைகிறது. 

பிரம்மம்‌ என்பது மெய்ப்பொருள்‌. பிரபஞ்சம்‌ அதனி 
டதீதிருந்து தோன்றி வந்திருக்கிறது. திரும்பவும்‌ இப்பிர 
பஞ்சம்‌ அதே மூலப்பொருளில்‌ போய்‌ ஒடுங்கவல்லது. 
பிரபஞ்சம்‌ தோற்றத்துக்கு வருகிறபொழுது எண்ணிறந்த 
ஜீவாத்மாக்களும்‌ தோற்றத்துக்கு வருகின்‌ றன. ஸ்தாவர 
ஐங்கமங்களாகிய பல நிலைகளில்‌ அந்த ஆத்மாக்கள்‌ மாறி 
அமைந்து வருகின்றன. திரும்பவும்‌ (ரிரம்மதி தின்கண்‌ 
போய்ச்‌ சேருவதற்கே அந்த உயிர்களெல்லாம்‌ முயன்று 
கொண்டிருக்கின்‌ றன. பலர்க்கு இக்கோட்பாடு விளங்காது. 
ஆயினும்‌ இதுவே உயிர்களைப்‌ பற்றிய மூடிவான உண்மை. 
அழிந்து பட்டுப்போகாது நெடுகாள்‌ வாழ்ந்திருக்கவேண்டும்‌ 
என்ற முயற்சியே பிரம்மத்தினிடத்துத்‌ திரும்பிப்‌ போவதற்‌ 
கான முயற்சியாம்‌, கல்‌ நிலையில்‌ இருப்பவைகள்‌ முயலு 
கின்றன, மரம்‌ செடி கொடிகள்‌ முயலுகின்‌றன, விலங்குகள்‌ 
முயலுகின்‌ றன. புறப்பட்ட இடத்துக்குப்‌ போய்த்‌ கிரும்பவும்‌ 
ஓய்வு பெறுவதற்கே இவை யாவும்‌ முயன்று வருகின்றன. 
நடுநிலை என்பது பிரம்மத்தின்கண்‌ இவைகளுக்கு உண்டு. 
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அந்த நடுநிலையினின்று சலனமேற்படுகிறது, அதன்‌ விளை 
வாக அணுமுதல்‌ அண்டங்கள்‌ பரியந்தம்‌ எல்லாம்‌ அசை 
கின்றன. திரும்பிப்போய்‌ நடுநிலையைப்‌ பெறும்‌ பரியந்தம்‌ 
அவைகள்‌ அசைந்துகொண்டே இருக்கும்‌, இந்த அசைவின்‌ 
விளைவாக இயற்கையில்‌ அற்புதமான வடிவங்கள்‌ புதுப்பிக்‌ 
கப்பெற்று வருகின்றன, போராட்டங்களைப்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ 
காண்கின்றோம்‌, போட்டி போடுவதையும்‌ காண்கின்றோம்‌. 
விலங்குகளின்‌ உலகிலும்‌, ஸ்தாவரங்களின்‌ உலகிலும்‌ 
இத்தகைய நிகழ்சீசிகள்‌ உண்டு. மக்கள்‌ உலகில்‌ சமுதாய 
மூயற்சிகள்‌ என்பனவும்‌, யுத்தங்கள்‌ என்பனவும்‌ இதே 
அசைவின்‌ தோற்றங்களாம்‌, நடுநிலையை அடையும்‌ பரியந்தம்‌ 
இத்தகைய இயக்கங்கள்‌ நிகழ்ந்துகொண்டே வரும்‌. 


பிறப்பு இறப்பு என்னும்‌ செயலுக்குப்‌ பிறவிப்‌ பெருங்‌ 
கடல்‌ என்றும்‌, சம்சாரசாகரம்‌ என்றும்‌ பெயர்கள்‌ அமைந்‌ 
துள்ளன, பிறவிப்‌ பெருங்கடலைத்‌ தாண்டி எல்லா உயீர்‌ 
களும்‌ விரைவில்‌ அல்லது நாளடைவில்‌ விடுதலை பெறும்‌. 
உயிர்கள்‌ விடுதலை பெறுவது உறுதி என்றால்‌ பிறகு அதற 
காகப்‌ போராடுவது எதற்காக? விடுதலையின்‌ பொருட்டு 
அனைவரும்‌ அமைதியாக உட்கார்ந்து காத்திருக்கலாமே ! 
ஒரு ஜீவன்‌ பாக்கியில்லாது எல்லா உயிர்களும்‌ விடுதலை 
பெறும்‌ என்பது உண்மை; நாசம்‌ யாருக்குமில்லை. பின்பு 
போராட்டம்‌ எதற்காக? ஆற்றினுள்‌ மிதங்கிக்கொண்டிருந்‌ 
தால்‌ அந்த நதிநம்மைக்‌ கடலினுள்கொண்டு சேர்ப்பதுஉறுதி. 
கடலுக்குப்‌ போகவேண்டும்‌ என்ற முயற்சி எதற்காக? 
இங்ஙனம்‌ சிலர்‌ கேட்கலாம்‌. பின்பு மிதந்து கொண்டிருக்க 
முயலுவதே ஒருவிதப்‌ போராட்டம்‌ என்பதை மறந்துவீட 
லாகாது. போராட்டத்தின்‌ மூலமாகவே நாம்‌ முன்னேற்றம்‌ 
அடைகிறோம்‌. போராட்டத்தின்‌ மூலமாகவே நாம்‌ முக்தி 
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என்னும்‌ நடுநிலைக்கு வரமுடியும்‌, பந்தத்திலிருக்கும்‌ நாம்‌ 
போராடாது சும்மா இருக்க முடியாது, காம்‌ போராடியே 
ஆகவேண்டும்‌, இதுதான்‌ பந்தத்திலுள்ள உயிர்களின்‌ 
இயல்பு. ஆயிரக்கணக்கான மக்களுள்‌ யாரோ சிலர்தான்‌ 
முமுக்ஷா£க்கள்‌ ஆகின்றனர்‌, முக்தி அடையவேண்டும்‌ 
என்னும்‌ உணர்வு அவர்களுக்கு மட்டும்‌ உண்டாகிறது. 
மற்றவர்கள்‌ பிறவிப்பெருங்கடலிலேயே உழன்று அதில்‌ 
திருப்தியடைந்திருக்கிறார்கள்‌. அப்படி உழன்று கொண்‌ 
டிருப்பது பெரும்பாலருடைய இயல்பு. தாங்கள்‌ நாடும்‌ 
இன்பம்‌ இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ கிடைக்கும்‌ என்ற நம்பிக்கையே 
அவர்களுக்குத்‌ திருப்தியளிக்கிறது. ஈடுநிலைக்குப்‌ போய்‌ 
சேரவேண்டும்‌ என்று உணர்பவர்‌ உண்மையை அறிந்து 
முக்திக்காகவென்று முயலுகின்றனர்‌. மற்றவர்கள்‌ அக்‌ 
ஞானத்தில்‌ உழன்றுகொண்டு பிரபஞ்ச வாழ்க்கையிலேயே 
மாறுபட்ட நிலைகளை நாடி காடி முயன்று வருகின்றனர்‌. 


* உலகப்பற்றை ஒழித்துவிடு £ என்பதுதான்‌ வேதாந்த 
தர்சனத்தின்‌ முடிவான கோட்பாடு. நித்திய வஸ்துவின்‌ 
பொருட்டு அநித்திய வஸ்துவைத்‌ துறந்திடுக, ஆனால்‌ இக்‌ 
கோட்பாட்டை அனுஷ்டிக்க அனைவரும்‌ ஆயத்தமாய்‌ 
இல்லை. இவ்வுலகில்‌ பற்றுவைத்தவர்களாகப்‌ பெரும்பாலர்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. இப்பிரபஞ்சத்தை விட்டு இதற்கப்பா 
லுள்ள ஈடுநிலைக்கு நாம்‌ ஏன்‌ போகவேண்டும்‌ என்று அவர்‌ 
கள்‌ கேட்கின்றனர்‌. இவ்வுலகம்‌ இன்பம்‌ தரக்கூடியதாய்‌ 
இருக்கிறது. இதில்‌ புதிய புதிய இன்பங்களைப்‌ பெற நாம்‌ 
ஏன்‌ முயலலாகாது? இதைத்‌ துறந்துவிட்டு மற்றொரு நிலைக்‌ 
குப்‌ போக நாம்‌ ஏன்‌ முயற்சி பண்ணவேண்டும்‌ 2 உலகில்‌ 
புதிய புதிய முன்னேற்றங்கள்‌ வந்து கொண்டிருக்கின்றன. 
சுகபோகத்துக்குரிய புதிய பொருள்கள்‌ உண்டுபண்ணப்‌ 
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பட்டிருக்கின்றன. இன்பம்‌ தருகிற இவைகளைப்‌ புறக்‌ 
கணித்து விட்டு வேறு ஏதோ ஒன்றுக்காக நாம்‌ ஏன்‌ பாடு 
படவேண்டும்‌? இப்படியெல்லாம்‌ அவர்கள்‌ கேட்கின்றனர்‌. 
இக்கேள்விகளுக்கு விடை உண்டு, இவ்வுலகம்‌ அழியும்‌ 
தன்மையுடையது. துகள்‌ துகளாக இது கலைந்துபோவது 
கிண்ணம்‌. இவை நித்தியமானவைகள்‌ அல்ல, இப்பொழுது 
இன்பம்‌ துய்ப்பது போன்றே முன்பு பல தடவைகளில்‌ நீ 
இவ்வுலகில்‌ இன்பம்‌ துய்த்திருக்கின்றாய்‌, நிலையற்ற இவ்‌ 
வுலக இன்பத்தைப்‌ பெறவும்‌ பின்பு அதை இழக்கவும்‌ 
ஆகிய செயல்களைச்‌ செய்துகொண்டு போவது சிறுபிள்ளைத்‌ 
தனம்‌. நிலையற்ற இவ்வின்பத்தை நாடுதற்குப்‌ பதிலாக 
நிலைத்துள்ள பேரானந்தத்தைப்‌ பெற்றிருப்பதே சாலச்‌ 
சிறந்தது என்கின்றனர்‌ சான்றோர்‌. 

எங்கு ஆசை இருக்கிறதோ அங்குக்‌ குறைபாடும்‌இருக்‌ 
கிறது. குறைபாட்டை கிறைகிலையாக மாற்றி அமைக்க 
வேண்டும்‌ என்கின்ற எண்ணமே ஆசை என்னும்‌ பெயர்‌ 
பெற்றுள்ளது. பரிபூரண நிலை அடைந்த ஒருவன்‌ எதற்கும்‌ 
ஆசைப்படுவ தில்லை. ஆசையினின்‌ று அவன்‌ முக்தியடைக்‌ 
கிருக்கிறான்‌. கடவுளுக்கு ஆசை இல்லை, அவருக்கு ஆசை 
இருந்தால்‌ அவர்‌ கடவுள்‌ அல்ல; அவரிடத்தும்‌ குறைபாடு 
இருக்கிறது என்பதற்கு அவருடைய ஆசையே சான்று 
ஆகும்‌, நாம்‌ இதைச்‌ செய்யவேண்டும்‌, அதைச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்று கடவுள்‌ ஆசைப்படுகிறார்‌ என்று சிலர்‌ 
சொல்லுகின்றனர்‌; நாம்‌ செய்யும்‌ சில காரியங்களைக்குறித்து 
அவர்‌ கோபித்துக்‌ கொள்கிறார்‌ என்று சிலர்‌ சொல்லு 
கின்றனர்‌; நாம்‌ செய்யும்‌ வேறு சில செயல்களைக்‌ குறித்து 
அவர்‌ மகிழ்ச்சியடைகின்றார்‌ என்றும்‌ கிலர்‌ சொல்லுகின்ற 
னர்‌. இவையாவும்‌ குழந்தைகள்‌ போன்ற அறிவிலிகளின்‌ 
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பேச்சு. இப்பேச்சில்‌ பொருளொன்றுமில்லை, ஆதலால்தான்‌ 
சான்றோர்கள்‌ அனைவரும்‌ ஆசை ஒழிமின்‌, ஆசை ஒழிமின்‌; 
ஈசனேடாயினும்‌ ஆசை ஓழிமின்‌, நிராசை என்னும்‌ தெய்வப்‌ 
பெற்றியில்‌ நிலைபெற்றிருமின்‌ என்று பகர்ந்துள்ளார்கள்‌. 


குழந்தை ஒன்று தவழ்ந்துகொண்டு உலகில்‌ தோன்று 
கிறது.அப்படித்‌ தோன்றும்பொழுது அதற்குப்‌ பல்‌ இல்லை, 
தொண்டு கிழவன்‌ ஒருவன்‌ தவழ்கின்ற நிலைக்குப்‌ போய்ச்‌ 
சேர்கின்றான்‌, இறுதியில்‌ அவனுக்கும்‌ பல்‌ இல்லை. குழந்தை 
யும்‌ கிழவனும்‌ ஒரே பாங்கைப்‌ பெற்றவர்களாகத்‌ தென்படு 
கின்றனர்‌. ஆயினும்‌ இவ்‌ இருவர்க்கிடையில்‌ பெரிய 
வேற்றுமை ஒன்று உண்டு. வாழ்வைப்பற்றிய அனுபவத்‌ 
தைக்‌ குழந்தை இன்னும்‌ பெறவில்லை; வாழ்வைப்‌ பற்றிய 
அனுபவத்தை எல்லாம்‌ கிழவன்‌ பெற்றிருக்கிறான்‌. மற்றொரு 
சான்றை எடுத்துக்கொள்வோம்‌, வெளிச்சத்தின்‌ சலனம்‌ 
கீழ்நிலையில்‌ இருக்கின்றபொழுது இருள்‌ தென்படுகிறது. 
இருளில்‌ ஒரு பொருளும்‌ விளங்குவதில்லை, பின்பு வெளிச்‌ 
சத்தின்‌ சலனம்‌ அதிகரித்து மிக மேல்‌ நிலைக்குப்‌ போகின்ற 
பொழுது மிகைபட்ட பிரகாசத்தால்‌ கண்‌ கூசுகிறது; 
கண்ணுக்கு ஒன்றும்‌ புலனாவதில்லை, கண்ணுக்கு ஒன்றும்‌ 
புலனாவதில்லை என்பது கார்‌ இருளுக்கும்‌ பெரும்‌ பிரகாசத்‌ 
துக்கும்‌ பொதுவானது எனினும்‌ கார்‌ இருளும்‌, பெரும்‌ 
பிரகாசமும்‌ தென்துருவம்‌ வடதுருவம்‌ போன்று வெகு 
தூரத்துக்கப்பால்‌ இருக்கின்றன, மற்றுமொரு சான்றை 
எடுத்துக்கொள்வோம்‌. சுவர்‌ ஒன்றுக்கு ஆசை இல்லை. 
பரிபூரண நிலைக்கு வந்துள்ள சித்தபுருஷனுக்கும்‌ ஆசை 
இல்லை. நிராசையானது பொதுநிலையாகத்‌ தென்படுகிறது. 
ஆயினும்‌ இரண்டு துருவங்களுக்கும்‌ இடையிலுள்ள பெரிய 
வேற்றுமை சுவருக்கும்‌ சித்த புருஷனுக்கும்‌ இடையில்‌ 
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இருக்கிறது, சுவர்‌ உணர்ச்சியற்றது, ஜடவஸ்து. ஆதலால்‌ 
உணர அதற்கு இயலாது. உணர்ச்சி இன்மையால்‌ அதற்கு 
ஆசை இல்லை. ஆனால்‌ சித்த புருஷனுக்குப்‌ பரிபூரணத்தை 
உணர்ந்தான பிறகு ஆசைப்படுதற்கு ஒன்றுமில்லை, தன்ன 
டத்து இல்லாத ஒன்றைப்‌ பெற்றாக வேண்டும்‌ என்கின்ற 
எண்ணம்‌ ஆசை என்று சொல்லப்படுகிறது. நிறை நிலையில்‌ 
இருப்பவனுக்கோ ஒரு குறையுமில்லை. ஆதலால்‌ ஆசையு 
மில்லை. மண்ணாங்கட்டி போன்ற மக்கள்‌ உலகில்‌ இருக்கின்‌ 
றனர்‌. அவர்களுக்கு உலகில்‌ ஆசை ஒன்றும்‌ கிடையாது. 
ஆசையை உணர்வதற்கான மூக அவர்கள்‌ மண்டையில்‌ 
இல்லை. அவர்களைச்‌ சித்த புருஷர்கள்‌ எனலாகாது, ஆசை 
கனை யெல்லாம்‌ கடந்த நிலையே பரிபூரண நிலை என்பதை 
நாம்‌ ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொள்ளவேண்டும்‌. ஆசைக்கு 
உட்பட்டிருப்பவன்‌ குறைபாடு உடையவன்‌, பசு அல்லது 
ஜீவன்‌ என்று அவன்‌ சொல்லப்படுகிறான்‌. ஆசையில்‌ உழலும்‌ 
ஆத்மா பந்தப்பட்டது, ஆசையை முற்றும்‌ கடந்து அப்பால்‌ 
சென்றுள்ள ஆத்மா நிராசையில்‌ நிலை பெற்றிருக்கிறது. 
கடவுள்‌ சன்னிதியை அத்தகைய ஆதீமா எட்டியுள்ளது. 
ஆசையைக்‌ கடந்த நிலையே முக்கி என்று இயம்பப்‌ 
படுகிறது, 


16. பரமாத்மனூம்‌ ஜீவாத்மனும்‌ 
நானான தன்மை நழுவியே எவ்வுயிர்க்கும்‌ 
தானான உண்மைதனைச்‌ சாருநாள்‌ எந்நாளோ 


_ தாயுமானவர்‌ 


மனிதன்‌ ஓர்‌ இடத்தில்‌ நின்றுகொண்டு தன்‌ கண்‌ 
ணெகிரே தென்படுபவைகளைப்‌ பார்க்கிறான்‌. சில வேளை 
களில்‌ நெடுந்தூரத்துக்கு அப்பால்‌ இருப்பவைகளையும்‌ 
காண்கிறான்‌. முன்னேக்கிப்‌ பார்ப்பதே அவனது இயல்பு. 
கான்‌ எக்குறியை நோக்கிப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறான்‌ 
என்பதை அறிந்துகொள்ள அவன்‌ ஆசைப்படுகிறான்‌. தன்‌ 
உடலை உகுத்தான பிறகும்‌ தான்‌ ஏதேனும்‌ ஓர்‌ இலக்கை 
நோக்கிப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிரானா என்பதை அறிந்து 
கொள்ள அவன்‌ அவாவுறுகிறான்‌. மனிதன்‌ எந்த இலட்சி 
யத்தை நோக்கிப்‌ போய்க்கொண்டிருக்கிறான்‌ என்பதைக்‌ 
குறித்து விதவிதமான கோட்பாடுகள்‌ உரு எடுத்தன. 
சம்பிரதாயங்கள்‌ பல தோன்றுதற்கும்‌ அக்‌ கேள்வி தூண்டு 
தல்‌ அளித்தது, ஊகங்கள்‌ பல உருவெடுத்தன. மனிதனு 
டைய வாழ்க்கைப்பயனைப்பற்றிய கருத்துக்கள்‌ கணக்கற்ற 
வைகளாக வெளிவருவனவாயின, அப்படி வந்துள்ள கருத்‌ 
துக்களில்‌ பல பொருளற்றவைகள்‌ எனப்‌ புறக்கணிக்கப்‌ 
பட்டன. வேறு பல கருத்துக்கள்‌ பொருள்‌ படைத்தவைகள்‌ 
என ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டன. இங்ஙனம்‌ விதவிதமான 
கருத்துக்களை ஏற்பதும்‌, தள்ளுபடி செய்வதும்‌ இம்மண்ணு 
லகில்‌ நிகழ்ந்துகொண்டே இருக்கும்‌, எண்ணிப்பார்க்கும்‌ 
திறமை மனிதனிடத்து இருக்கின்றவளவு கோட்பாடுகள்‌ 
பல தோன்றவும்‌ மறையவும்‌ செய்யும்‌. வாழ்க்கைப்‌ பயனைப்‌ 
பற்றித்‌ தோன்றியுள்ள இக்கோட்பாடுகளுள்‌ ஒவ்வொன்றி 
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லும்‌ ஏகதேசம்‌ உண்மை இருக்கிறது. உண்மைக்கு ஒவ்‌ 
வாத கருத்துக்களும்‌ பல அவைகளுள்‌ புதைந்து கிடக்கின்‌ 
றன. இந்தியப்‌ பெருமக்கள்‌ கணக்கற்ற கொள்கைகளை 
நெடுங்காலமாகத்‌ தோற்றுவித்திருக்கின்றனர்‌. அவைகளின்‌ 
சாரத்தை நாம்‌ இப்பொழுது கணக்கில்‌ எடுத்துக்கொள்ள 
முயலுவோம்‌. அக்கொள்கைகளுக்கிடையிலுள்ள சமர 
சத்தை அறிந்து கொள்வதும்‌ அவசியமாகிறது. தத்துவ 
விசாரம்‌ செய்தவர்களுள்‌ பலர்‌ மனதின்‌ இயல்பைத்‌ துருவீ 
ஆராய்ந்தனர்‌. வேறு பலர்‌ இயற்கையின்‌ போக்கை 
ஆழ்ந்து ஆராய்ந்து பார்த்தனர்‌. இக்காலத்திலுள்ள 
பெளதிக விக்ஞானிகளும்‌ இத்தகைய ஆராய்ச்சிகளைச்‌ 
செய்து வருகின்றனர்‌. இத்தனை பேர்களுடைய கோட்பாடு 
களுக்கிடையிலுள்ள ஒற்றுமைகளை அறிந்து கொள்வது 
அவசியமாகிறது. 

சர்வ காலமும்‌ வேதாந்த தர்சனம்‌ ஒரு கேள்வியில்‌ 
கருத்தைச்‌ செலுத்தி வந்திருக்கிறது. பிரபஞ்சத்திலுள்ள 
அனைத்துக்கும்‌ அடிப்படையாயுள்ள ஒற்றுமை யாது என்‌ 
கின்ற இந்த ஒரு கேள்விதான்‌ வேதாந்தத்துக்கு மிக 
முக்கியமானது. பொருள்களைப்‌ பற்றிய புள்ளி விவரங்களை 
விரித்துக்கொண்டு போவதில்‌ வேதாந்த தர்சனத்துக்கு 
விருப்பமில்லை, அனைத்துக்கும்‌ பொதுவாய்‌ உள்ள அடிப்‌ 
படைத்‌ தத்துவம்‌ எது என்பதையே அது ஆராய்ச்சி செய்து 
வந்துள்ளது. **எதை அறிந்து கொண்டால்‌ நாம்‌ அனைத்‌ 
தையும்‌ அறிந்தவர்‌ ஆகிறோம்‌ '? என்பது இந்த தர்சனத்தின்‌ 
குறிக்கோள்‌. ஒரு கைப்பிடி களிமண்ணின்‌ அமைப்பை உள்ள 
படி அறிந்துகொண்டால்‌ உலகெங்கும்‌ உள்ள களிமண்ணை 
அறிந்துகொண்டதற்கு ஒப்பாகிறது. அதேபாங்கில்‌ எதை 
அறிந்துகொண்டால்‌ பிரபஞ்சத்திலுள்ள அனைத்தையும்‌ 
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அறிந்து கொண்டதற்கு ஒப்பாகிறது? இது வேதாந்த 
தர்சனம்‌ கேட்கின்ற கேள்வி, நமக்குக்‌ கட்புலனாகும்‌ இப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ முழுதையும்‌ ஒரு பொருளின்‌ தோற்றமென வேதாந்‌ 
தம்‌ வகைப்படுத்தி வைத்திருக்கிறது. அந்த ஒரு பொருளை 
அது ஆகாசம்‌ என்று அழைக்கிறது. நம்மைச்‌ சூழ்ந்துள்ள 
கணக்கற்ற வஸ்துக்களை நாம்‌ காண்கிறோம்‌. சுவை, ஒளி, 
ஊறு, ஓசை, நாற்றம்‌ என்று ஐந்து வகைகளில்‌ இவ்வுலகம்‌ 
நமக்குப்‌ புலனாகிறது. இவை யாவும்‌ ஆகாசத்தின்‌ வெவ்‌ 
வேறு தோற்றங்களாம்‌. ஸ்தூலப்‌ பொருள்‌ மிக நுண்‌ 
பொருள்‌ ஆகின்றபொழுது அது ஆகாசம்‌ என்று அழைக்கப்‌ 
படுகின்றது, நுண்ணிய நிலையில்‌ அது எங்கும்‌ வியாபித்‌ 
திருக்கிறது. ஆகாசம்‌ இல்லாத இடம்‌ கிடையாது. நம்‌ 
இந்திரியங்களுக்குக்‌ கடினப்‌ பொருள்கள்‌ புலனாகின்றன. 
இன்னும்‌ சில திரவங்களாக இருக்கின்றன. மற்றும்‌ சில 
வாயு நிலையில்‌ இருக்கின்றன. இவைகளின்‌ சேர்க்கையால்‌ 
வடிவங்கள்‌ உண்டாகின்றன, உடலங்கள்‌ உரு எடுக்கின்‌ 
றன, பூமியும்‌ சூரியனும்‌ சந்திரனும்‌ நட்சத்‌ திரங்களும்‌ இவை 
களைக்‌ கொண்டே அமையப்‌ பெறுகின்றன. இவை யாவும்‌ 
ஆகாசம்‌ என்னும்‌ சூக்ஷ்ம வஸ்துவின்‌ தோற்றங்களாம்‌, 
ஸ்தூல வஸ்துக்கள்‌ ஆகின்றபொழுது இத்தனைவித நிலை 
கள்‌ அந்த ஒரு பொருளுக்கு வந்து சேர்கிறது. 


இந்த ஆகாசத்தை இயக்குகின்ற விசை அல்லது சக்தி 
ஒன்று இருக்கிறது, அந்த சக்தியே கவர்ச்சி என்றும்‌, 
ஆகர்ஷணம்‌ என்றும்‌, எண்ணம்‌ என்றும்‌ விதவிதமான 
பெயர்‌ பெறுகிறது. இந்த சக்தியை வேதாந்த தர்சனம்‌ 
பிராணன்‌ என்னும்‌ பெயரிட்டு அழைக்கிறது. ஆகாசம்‌ 
என்னும்‌ வஸ்துவின்மீது பிராணன்‌ என்னும்‌ விசை செயல்‌ 
புரிவதால்‌ அண்டங்கள்‌ அனைத்தும்‌ உண்டாகின்றன. 
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சிருஷ்டி உண்டாவதற்கு முன்பு பிரளயம்‌ என்னும்‌ ஒடுங்கிய 
நிலை ஒன்று இருக்கிறது. அப்பொழுது அகண்டாகாரமாக 
இருக்கின்ற ஆகாசத்தின்மீது பிராணன்‌ என்னும்‌ விசை 
தூங்கிக்கொண்டிருக்கிறது. செயல்‌ ஒன்றும்‌ அப்பொழுது 
நிகழ்வதில்லை. பின்பு ஆங்கு சலனம்‌ உண்டாகிறது. அப்‌ 
பொழுது பிராணன்‌ இயங்குகிறது. அந்த இயக்கத்தின்‌ 
விளைவாக எண்ணிறந்த அண்டங்கள்‌ உரு எடுக்கின்றன. 
கணக்கிலடங்காத சூரியர்கள்‌, சந்திரர்கள்‌, நக்ஷத்திரங்கள்‌, 
தில உலகங்கள்‌, மானுடர்கள்‌, விலங்குகள்‌, ஸ்தாவரங்கள்‌ 
தோற்றத்துக்கு வருகின்றன, பிராணன்‌ என்னும்‌ விசையி 
னது வேகத்தால்‌ இவை யாவும்‌ உரு எடுத்து வருகின்றன. 
அந்த உருவங்களுக்கு மூலப்‌ பொருளாயிருப்பது ஆகாசம்‌. 
இங்ஙனம்‌ உருவங்கள்‌ காட்சிக்கு வரும்பொழுது அதற்கு 
சிருஷ்டி என்று பெயர்‌. நெடுநாளைக்குப்‌ பிறகு இந்த சிருஷ்‌ 
க்குப்‌ பிரளயம்‌ அல்லது ஒடுக்கம்‌ வருகிறது, அப்‌ பொழுது 
எதிர்‌ முறையில்‌ அவைகள்‌ ஒன்றில்‌ ஒன்று மறைகின்றன. 
நிலம்போன்ற கடினப்பொருள்கள்‌ நீர்போன்றதுண்பொருள்‌ 
களாக மறைகின்றன. நீர்‌ நிலையினின்று இன்னும்‌ சூக்ஷ்மத்‌ 
துக்குச்‌ சென்று வெப்பம்‌ அல்லது எங்கும்‌ வியாபகமா 
யுள்ள அக்னி நிலைக்கு அது போகிறது. அதைவிட சூக்ஷ்ம 
மாக மாறி வாயு நிலைக்கு அது திரும்புகிறது. வாயு கிலையி 
னின்று தன்னுடைய பழைய நிலை ஆகிய ஆகாச சொரூப 
மாக அது ஒடுங்கி அடங்குகிறது, அண்டங்கள்‌ இயங்கிக்‌ 
கொண்டிருந்தபொழுது தென்பட்ட சக்தியின்‌ வெவ்வேறு 
தோற்றங்கள்‌ பிராணன்‌ என்னும்‌ மூலவிசையாக ஒடுங்கி 
மறைகின்றன. அந்த நிலைக்குப்‌ பிரளயம்‌ என்று பெயர்‌. 
நீண்டதோர்‌ உறக்கம்‌ ஆங்கு ஏற்படுகிறது, காம்‌ அனுப 
விக்கும்‌ உறக்கத்தையும்‌ விழிப்பையும்‌ போன்று அகிலாண்‌ 
டம்‌ முழுதுக்கும்‌ இத்தகைய ஒடுக்கமும்‌, தோற்றமும்‌ மாதி 
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மாறி அமைந்துகொண்டே வருகின்றன. சிருஷ்டி, பிரளயம்‌ 
என்பன தோற்றத்துக்கும்‌ ஒடுக்கத்துக்கும்‌ அமைந்துள்ள 
சொற்களாம்‌. சிருஷ்டி, பிரளயம்‌ என்னும்‌ நிகழ்ச்சிகளுக்கு 
ஆதியுமில்லை, அந்தமுமில்லை, யாண்டும்‌ அவைகள்‌ மாறி 
மாறி நிகழ்ந்துகொண்டே இருக்கின்‌ றன. 


பிரபஞ்சத்தைப்பற்றி இவ்வளவுதூரம்‌ அறிந்துகொண் 
டிருப்பது போதாது, இக்காலத்திய பெளதிக விக்ஞானி 
களுக்கும்‌ பிரபஞ்ச த்தின்‌ தோற்றம்‌ ஒடுக்கம்‌ ஆகிய நிலைகள்‌ 
தெரிந்துள்ள விஷயமே. ஆராய்ச்சியை இதற்கு அப்பால்‌ 
எடுத்துச்‌ செல்ல பெளதிக விக்ஞானத்துக்கு இயலாது. 
இதற்கப்பாலுள்ள ஆராய்ச்சி பாரமார்த்திகத்‌ துறையில்‌ 
இறங்கியிருப்பவர்களுக்கு உரியது, ஆகாசமும்‌ பிராண 
னும்‌ எந்த மூல வஸ்துவினிடத்கிருந்து வந்துள்ளன என்‌ 
னும்‌ கேள்வி ஆத்மீகத்‌ துறையில்‌ செல்லுபவர்களுக்குரிய 
தாகிறது. ஆகாசத்துக்கும்‌ பிராணனுக்கும்‌ அடிப்படையாக 
மற்றொரு சொரூபம்‌ உண்டு என்பதை ஞானிகள்‌ கண்டறிய 
லாயினர்‌. மனம்‌ என்னும்‌ தத்துவத்தினின்று ஆகாசமும்‌, 
பிராணனும்‌ வந்துள்ளன என்பது ஞானிகளின்‌ கோட்பாடு. 
எங்கும்‌ வியாபகமாயுள்ள மனதை அவர்கள்‌ மகத்‌ என்று 
அழைக்கிறார்கள்‌. சிந்தனை சக்தி அல்லது எண்ணம்‌ இந்த 
மகத்தினிடத்து இருக்கிறது. சிந்தனு சக்தி அல்லது எண்‌ 
ணம்‌ ஆகாசத்தையும்‌, பிராணனையும்விட சூக்ஷ்மமானது. 
எண்ணத்தினின்று ஆகாசமும்‌ பிராணனும்‌ தோன்றி வந்‌ 
துள்ளன. மகத்‌ அல்லது அகண்டாகார எண்ணம்‌ ஆகா 
சத்துக்கும்‌ பிராணனுக்கும்‌ மூலகாரணமாயிற்று. பின்பு 
ஆகாசமும்‌ பிராணனும்‌ சேர்ந்து அண்டங்களாக வடி 
வெடுத்தன. 


இனி, மகத்‌ அல்லது இந்த மனே தத்துவத்தின்கண்‌ 
நாரம்‌ பிரவேசிக்கிரோம்‌, மனே தத்துவத்தில்‌ சமஷ்டி 
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அல்லது அனைத்தையும்‌ தொகுத்தெடுத்த கிலை ஒன்று 
இருக்கிறது. அதன்கண்‌ வியஷ்டி அல்லது சிறு சிறு அலை 
போன்ற பகுதிகள்‌ இருக்கின்றன. ஈம்‌ ஒவ்வொருவருடைய 
சிந்தனா சக்தி அல்லது எண்ணம்‌ வியஷ்டி என்னும்‌ பெயர்‌ 
பெருகிறது, இவைகளின்‌ தொகையே சமஷ்டி. அலைகளின்‌ 
தொகை சமுத்திரம்‌ ஆவது போன்று ஜீவகோடிகள்‌ அனைத்‌ 
கின்‌ தொகை சமஷ்டி என்றும்‌ மகத்‌ என்றும்‌ ஹிரண்ய 
கர்ப்பன்‌ என்றும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. வியஷ்டியின்‌ 
செயலைத்‌ தெரிந்துகொண்டால்‌ பிறகு சமஷ்டியின்‌ செயல்‌ 
நமக்குத்‌ தெளிவாகும்‌, வியஷ்டியின்‌ செயலை இப்பொழுது 
ஆராய்வோம்‌. ஒரு மனிதன்‌ இன்னொருவனைப்‌ பார்க்கிறான்‌. 
புறத்தில்‌ உள்ள மனிதன்‌ கண்களுக்குப்‌ புலனாகின்றான்‌, 
புலனாதல்‌ என்னும்‌ உணர்ச்சியை கண்கள்‌ முதலில்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்கின்றன. பிறகு அவ்வுணர்ச்சியை நாடி ஈரம்புகளின்‌ 
வாயிலாக மூளைக்கு அவைகள்‌ அனுப்புகின்றன. புறக்‌ 
கருவியாகிய கண்களே பார்வைக்குரிய இந்திரியங்கள்‌ ஆகா. 
ஏனென்றால்‌ இக்கண்கள்‌ நல்ல நிலைமையில்‌ இருக்கின்ற 
பொழுதும்‌ மூனைக்கும்‌ இக்கண்களுக்குமுள்ள தொடர்வை 
உண்டு பண்ணுகின்ற நாடிகள்‌ பழுதுபட்டுப்‌ போகு 
மானால்‌ பிறகு பார்வை இல்லாது போய்விடுகிறது. ஒரு 
மனிதனுக்கு இரண்டு கண்கள்‌ போதாவென்று இருபது 
கண்களை வைத்துக்கொள்ளலாம்‌. ஆனால்‌ தாடிகள்‌ மூலமாக 
மூளையோடு அவைகள்‌ இணைக்கப்‌ பெருவிட்டால்‌ மனித 
னுக்குப்‌ பார்வை உண்டாகாது. கண்மணிகள்‌ தெளிந்த 
நிலையில்‌ இருக்கின்ற பொழுதும்‌ அவைகள்‌ மூளையோடு 
நாடிகள்‌ வாயிலாக இணைக்கப்படாவிட்டால்‌ பார்வை 
உண்டாகாது. புறக்கருவியாய்‌ இருப்பவைகள்‌ கண்கள்‌, 
நுண்கருவியாய்‌ இருப்பவைகள்‌ நாடிகள்‌. இக்கோட்பாடு 
31-28 
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ஏனைய இந்திரியங்களுக்கும்‌ பொதுவானது. மூக்கு புறக்‌ 
கருவியாய்‌ அமைகிறது. அதனிடத்திருந்து உணர்ச்சியை 
உள்‌ எடுத்துச்‌ செல்லுதற்கு நாடி என்னும்‌ நுண்‌ கருவி- 
இருக்கிறது. எல்லா இந்திரியங்களின்‌ அமைப்பும்‌ இப்படிப்‌ 
பட்டதாய்‌ இருக்கிறது. மனிதனுக்குப்‌ புறக்‌ கருவிகளும்‌ 
நுண்‌ கருவிகளும்‌ அமைந்திருந்தால்‌ மட்டும்‌ போதாது. 
அதற்குமேல்‌ மற்றொரு கருவி இருக்கிறது. ஒருவன்‌ இன்‌ 
னொருவனோடு பேசுகிறான்‌. பேசப்படுபவன்‌ பேச்சை ஆழ்ந்து 
ஏற்றுக்கொண்டிருக்கிறான்‌. பேச்சை அவன்‌ வாங்கிக்கொண் 
டிருக்கின்றபொழுது மற்றொரு நிகழ்ச்சி உண்டாகிறது. 
கடிகாரத்தில்‌ மணி அடிக்கிறது என்று வைத்துக்கொள்‌ 
வோம்‌. அப்படி மணி அடிப்பது கேட்பவனுக்குப்‌ புலனாவ 
தில்லை, மணியோசை கேட்பவனுடைய காதில்‌ படிந்து 
அதன்‌ உணர்ச்சி நாடிகள்‌ வாயிலாக மூளைக்கும்‌ எடுத்துச்‌ 
செல்லப்பட்டது. அப்படி இருந்தும்‌ அம்‌ மனிதன்‌ மணி 
யோசையை ஏன்‌ கேட்கவில்லை என்னும்‌ கேள்வி பிறக்‌ 
கிறது. இந்த மூளைக்கும்‌ அடிப்படையாக வேறு ஒரு வஸ்து 
இருக்கிறது. மூளையுடன்‌ மனது பொருந்காது இருந்தது. 
வேறு ஏதோ செய்தியை அது வாங்கிக்கொண்டிருந்தது. 
ஆதலால்‌ மணியோசை என்னும்‌ செய்தியை அது வாங்க 
வில்லை. அந்தச்‌ செய்தியை வாங்கிக்கொள்ளும்‌ தத்துவத்‌ 
துக்கு மனது என்று பெயர்‌. மனது ஒவ்வொரு இந்திரியத்‌ 
தோடும்‌ தன்னைப்‌ பொருத்திவைத்துக்‌ கொள்ளாவிட்டால்‌ 
இந்திரியங்கள்‌ மூலமாக வருகிற உணர்ச்சிகள்‌ பொருளற்ற 
வைகளாய்ப்‌ போகின்றன, இந்திரியங்களோடு மனது 
பொருந்தியிருக்கின்றபொழுதே சுவை, ஓளி, ஊறு, ஓசை, 
நாற்றம்‌ என்று புற உலகின்‌ செய்திகள்‌ மனிதனுக்கு எட்டு 
கின்றன, மனது இந்திரியங்களோடு பொருந்தியிருந்தால்‌. 
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மட்டும்‌ போதாது, மனது இந்திரியங்களோடு பொருந்தி 
மிருந்த போதிலும்‌ புற உலகச்‌ செய்தி உள்ளிருக்கும்‌ மணி 
குனுக்கு ஒன்றும்‌ விளங்காது போவதும்‌ உண்டு. இந்த 
மனதுக்கும்‌ அடிப்படையாக மற்றொரு தத்துவம்‌ இருக்கிறது, 
மனது கொண்டுவருகிற செய்திகளைப்‌ பாகுபடுத்தும்‌ தத்து 
வம்‌ அது, இந்தப்‌ பாகுபாட்டை உண்டாக்குகின்ற 
பொழுதே புலப்படுதல்‌ என்பது பூர்த்தியாகிறது, கருவி 
களும்‌ கரணங்களும்‌ செய்திகளை மூளைக்குக்‌ கொண்டுவந்து 
சேர்ப்பனவாயின, அச்செய்திகளை எடுத்து புத்தி என்னும்‌ 
மற்றொரு தத்துவத்தின்கண்‌ மனது சமர்ப்பித்தது. புத்தி 
என்னும்‌ கோட்பாடு அப்படி வந்த செய்திகளை ஓர்மைப்‌ 
படுத்த ஆரம்பித்தது. ஏற்கனவே தான்‌ பெற்றுள்ள அனு 
பவங்களோடு ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கும்‌ செயலை புத்தி செய்‌ 
கிறது. தான்‌ ஏற்கனவே பெற்றுள்ள அனுபவங்களோடு 
ஒத்திருக்கும்‌ செயல்களை புத்தி எளிதில்‌ வாங்கிக்கொள்‌ 
கிறது. இது தனக்குத்‌ தெரிந்த விஷயம்‌ என்று அது 
ஆமோ திக்கிறது. ஏற்கனவே தான்‌ வாங்கியிருக்கும்‌ விஷ 
யங்களோடு பொருந்தாத செய்தியை வாங்கும்பொழுது 
அது சிரமப்படுகிறது. தனக்கு விளங்காத விஷயம்‌ என்று 
அதை மேலும்‌ ஓர்மைப்படுத்த புத்தி முயற்சி செய்கிறது. 
இங்ஙனம்‌ புறக்கருவி கரணங்கள்‌, அகத்தே உள்ள மனம்‌ 
புத்தி ஆகியவைகள்‌ தத்தம்‌ செயல்களைச்‌ செய்கின்ற 
பொழுது நமக்குப்‌ புறவுலகம்‌ விஷயமாகிறது என்கிற முடி 
வுக்கு வருகிறோம்‌. ஆராய்ச்சியை இத்துடன்‌ நிறுத்தி 
வைத்தால்‌ போதாது. புலப்படுத்துதல்‌ என்னும்‌ செயல்‌ 
இந்த நிலையிலும்‌ இன்னும்‌ பூர்த்தியாகவில்ல. இன்னொரு 
பகுதி பாக்கியிருக்கிறது. இதற்குத்‌ திருஷ்டாந்தமாக, 
திரைப்படக்காட்சி ஒன்றை எடுத்துக்கொள்வோம்‌. படம்‌ 
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காட்டும்‌ கருவிக்குள்‌ பிரகாசமான தீபம்‌ ஒன்று இருக்கிறது. 
அதிலிருந்து வெளிச்சத்தின்‌ கிரணங்கள்‌ கிளம்பி வருகின்‌ 
றன, இக்கிரணங்கள்‌ நிழலையும்‌ வெளிச்சத்தையும்‌ காட்ட 
வல்ல படத்தின்‌ வாயிலாக வெளியே வருகின்றன. அப்படி 
வருகின்ற நிழலையும்‌ வெளிச்சத்தையும்‌ தன்மீது ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்‌ திரை ஒன்று வேண்டும்‌. அத்தகைய திரை 
இல்லாது போகுமானால்‌ படக்காட்சி நிகழாது, அசைகின்ற 
நிழலும்‌ வெளிச்சமும்‌ சேர்ந்து அசைகின்ற வடிவங்களை 
உருவாக்கி வைக்கின்றன. அப்படி அசையும்‌ படங்களுக்கு 
அசையாத திரை ஆதாரமாகிறது. எங்குத்‌ திரும்பிப்பார்த்‌ 
தாலும்‌ அசையும்‌ பொருள்களுக்கு ஆதாரமாக அசையாத 
பொருள்‌ ஒன்று இருப்பதைக்‌ காண்போம்‌. ஓடுகின்ற நதிக்கு 
அசையாத பூமி ஆதாரமாகிறது, ஈகர்கின்ற வஸ்துவுக்கும்‌ 
அதுவே ஆதாரம்‌, சுழல்கின்ற சக்கரத்துக்கு அச்சு ஆதார 
மாகிறது, அடிக்கின்ற காற்றுக்கு ஆகாசம்‌ ஆதாரமாகிறது, 
இப்படி இயற்கை முழுதிலும்‌ அசையாத பொருள்‌ ஒன்றை 
ஆதாரமாகக்கொண்டு அசைகின்ற அனைத்தும்‌ இயங்கு 
கின்றன. மனிதனுடைய அமைப்பிலும்‌ இதே உண்மை 
புதைந்திருக்கிறது. திரையின்மீது உள்ள படம்‌ போன்று 
அவனுடைய உடல்‌ ஓயாது மாறி அமைகிறது. அவனுடைய 
இந்திரியங்களெல்லாம்‌ ஓயாது மாறி அமைந்துகொண்டிருக்‌ 
கின்றன. இந்த இந்திரியங்கள்‌ மூலமாக மனிதன்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்ளும்‌ புற உலகைப்பற்றிய உணர்வும்‌ ஓயாது மாறிக்‌ 
கொண்டே இருக்கிறது. அந்த உணர்வைப்‌ பொருள்படுத்‌ 
தும்‌ மனதும்‌ ஒரு நிலையில்‌ இல்லை. அப்போதைக்கப்போது 
மனதும்‌ மாறிக்கொண்டிருக்கிறது, மனது வாங்கித்தருகிற 
உணர்வை ஓர்மைப்படுத்தும்‌ புத்தியும்‌ மாறுதல்‌ அடைந்து 
கொண்டிருக்கிறது, இங்ஙனம்‌ அசைகின்ற கருவி கரணங் 
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களையெல்லாம்‌ ஓர்மைப்படுத்துகின்ற பொருள்‌ ஒன்று இருக்‌ 
தாகவேண்டும்‌. மாறுபாடு அடைந்துவரும்‌ மானுட அமைப்‌ 
புக்கு நிலைத்த வியக்தியைத்‌ தரும்‌ வஸ்து யாது? பஞ்ச 
பூதங்களுள்‌ ஆகாசம்‌ நீங்கலாக ஏனைய நான்கு பூதங்களும்‌ 
மானுட அமைப்பில்‌ ஓயாது மாறி அமைந்து கொண்டிருக்‌ 
கின்றன. கருவிகரணங்களிடத்து மாறுதல்கள்‌ நிகழ்ந்து 
கொண்டே இருக்கின்றன. இவை யாவுக்கும்‌ ஒற்றுமை 
கொடுக்கும்‌ வஸ்து யாது? ஜீவாத்மன்‌ என்னும்‌ வஸ்து 
இவை யாவையும்‌ ஒன்று சேர்த்து வீளக்குகிறது. விதவித 
மான வெளிச்சத்தையும்‌ நிழலையும்‌ தொகுத்து படக்காக்ஷி 
என்பதை அமைப்பதற்குத்‌ திரை ஆதாரமாக இருப்பது 
போன்று ஜீவாத்மன்‌ என்னும்‌ அறிவுத்திரை தேகத்தையும்‌, 
இந்திரியங்களையும்‌, மனதையும்‌, புத்தியையும்‌ தொகுத்‌ 
தெடுத்து ஒற்றுமைப்படுத்துகிறது. இவன்‌ இத்தகைய 
மானுடன்‌ என்னும்‌ ஒரு வியக்தியை அது உண்டுபண்ணக்‌ 
காட்டுகிறது. அசைகின்ற நிழலோடும்‌, வெளிச்ச, த்தோடும்‌ 
சீர்தூக்கிப்‌ பார்க்குமிடத்துத்‌ திரையானது அசையாகிருப்‌ 
பதுபோன்று ஜீவாத்மனும்‌ நிலையற்ற வஸ்துக்களுக்கிடை 
யில்‌ நிலைபேறுடைய வஸ்து போன்று காட்சி கொடுக்கிறது. 
உடலமைப்பும்‌ உள்ளத்தின்‌ அமைப்பும்‌ ஓயாது மாறிக்‌ 
கொண்டிருப்பதற்கிடையில்‌ ஜீவாத்மன்‌ என்னும்‌ அறிவுப்‌ 
பொருள்‌ நிலைத்துள்ள வஸ்து ஆகிறது. 

மானுட உடலமைப்பின்மீது ஆதிக்கம்‌ செலுத்துகின்ற 
மனது ஒன்று இருப்பதுபோன்று பிரபஞ்ச முழுதின்மீதும்‌ 
ஆதிக்கம்‌ செலுத்துகின்ற வீராட்‌ மனது ஒன்று இருக்கிறது. 
ஹிரண்யகர்ப்பன்‌ என்பது அதற்கு அமைந்த பெயர்‌. அந்த 
ஹிரண்யகர்ப்பனிடத்திருந்து ஆகாசமும்‌, பிராணனும்‌ உரு 
எடுத்துவரலாயின. மனிதனுடைய மனதுக்கும்‌ புத்திக்கும்‌ 
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ஆதாரமாக ஜீவாத்மன்‌ என்னும்‌ நிலைபேறு உடைய வஸ்து 
இருக்கிறது என்பதை அறிந்தோம்‌, அதேபாங்கில்‌ இந்த 
வீராட்‌ மனதுக்கு ஆதாரமாகப்‌ பேரறிவுப்‌ பெருந்திரை 
ஒன்று உண்டு. அப்பொருளே கடவுள்‌ என்றும்‌, சிதாகாசம்‌ 
என்றும்‌ பெயர்‌ பெற்றுள்ளது. ஜீவ வியக்தியில்‌ ஜீவாத்ம 
னிடத்திருந்து ஜீவ அகங்காரமும்‌, புத்தியும்‌, மனதும்‌, 
ஸ்தூல உடலும்‌ உரு எடுக்கலாயின. இந்த ஜீவ அமைப்‌ 
புக்கு வியஷ்டி என்று பெயர்‌. எல்லையில்‌ அடங்கிய 
சொருபம்‌ என அது பொருள்படுகிறது. சிதாகாசம்‌ அல்லது 
கடவுளுக்கு சமஷ்டி என்னும்‌ பெயர்‌ வந்துள்ளது. தோன்றி 
யுள்ள அனைத்துமாய்‌ அதற்கு அப்பாலும்‌ அப்பொருள்‌ 
இருக்கிறது என்பது அதன்‌ கருத்து. பரமாத்மன்‌ எனவும்‌ 
அப்பொருள்‌ அழைக்கப்படுகிறது. அந்தப்‌ பரமா த்மனிடத்‌ 
திருந்து ஹிரண்யகர்ப்பன்‌ என்னும்‌ விராட்‌ மனது உண்டா 
னது. அந்த விராட்‌ மனத்திலிருந்து மற்ற ஆகாசமும்‌ பிராண 
னும்‌ வடிவெடுக்கலாயின, பரமாத்மன்‌ விஷயத்தில்‌ சொல்‌ 
லப்படும்‌ இக்கூற்று ஜீவாத்மனுக்கும்‌ பொருந்துகிறதா என்‌ 
பது கேள்வி. விராட்‌ மனது ஆகாசத்தையும்‌ பிராணனையும்‌ 
சிருஷ்டிப்பது போன்று ஒரு ஜீவாத்மனுடைய மனது தனது 
தேகத்தைச்‌ சிருஷ்டிக்கிறதா 2 அந்த ஜீவாத்மன்‌ தனது 
மனதைத்‌ தனக்குத்தானே சிருஷ்டித்துக்‌ கொண்டானா 2 
இக்‌ கேள்வியை வேறு ஒரு பாங்கில்‌ சொல்லுமிடத்து 
ஜவாத்மாவும்‌, ஜீவாத்மனுடைய மனதும்‌, ஜீவா த்மனுடைய 
தேகமும்‌ தனித்தனியாயுள்ள முன்று வஸ்துக்களா 
அல்லது ஒன்‌ றன்கண்‌ அமைந்துள்ள மூன்று அங்கங்களாக 
அவைகள்‌ இருக்கின்றனவா? ஒரு பொருளே மூன்று 
பொருள்களாகக்‌ காட்சி கொடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறதா 
என்பது மற்றொரு கேள்வி, இக்கேள்விகளுக்கு நாம்‌ விடை 


பரமாத்மனும்‌ ஜீவாதமனும்‌ 439 


கண்டு பிடித்தாக வேண்டும்‌, அப்படி விடை கண்டு பிடிப்ப 
தற்கு முதற்படியை நாம்‌ இப்பொழுது அடைந்துள்ளோம்‌ . 
கண்கூடாக விளங்கும்‌ இந்த ஸ்தூல உடல்‌ இருக்கிறது. 
இந்த ஸ்தூல உடலுக்குள்ளே அந்தக்கரணங்கள்‌ என்னும்‌ 
மனதும்‌ புத்தியும்‌ இருக்கின்றன, இந்த அந்தக்கரணங்‌ 
களுக்கும்‌ ஆதாரமாக ஜீவாத்மன்‌ இருக்கின்றான்‌. இந்த 
ஜீவாத்மன்‌ சரீரத்துக்கு அப்பாற்பட்டவன்‌ என்பதையும்‌, 
மனதுக்கும்‌ அப்பாற்பட்டவன்‌ என்பதையும்‌ அறிந்துள்‌ 
ளோம்‌. இவைகளுக்கிடையிலுள்ள இணக்கத்தைப்பற்றி 
வெவ்வேறு சமயங்கள்‌ வெவ்வேறு கருத்துக்களை வெளியிடு 
கின்றன. துவைத மதத்தை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டுள்ள 
சமயங்களெல்லாம்‌ ஜீவாத்மன்‌ குணசகிதன்‌ அதாவது 
குணங்களோடு கூடியவன்‌ எனப்‌ பொருள்‌ படுத்துகின்‌ றன. 
வேறு வேறு வகைப்பட்ட குணங்கள்‌ ஜீவாத்மனுக்கு இருப்‌ 
பதால்‌ அவனுக்கு இன்பமும்‌ துன்பமும்‌ உண்டு என அச்‌ 
சமயங்கள்‌ கருதுகின்றன. ஆனால்‌ அத்வைதத்தை அடிப்‌ 
படையாகக்‌ கொண்டுள்ள சமயங்களேர ஆத்மனுக்கு 
குணங்கள்‌ இல்லை என்கின்றன. குணம்‌ குறி ஆகியவை 
களைக்‌ கடந்த நிலையே ஆத்மாவின்‌ யதார்த்த நிலை என்பது 
அத்வைத மதத்தின்‌ கோட்பாடு. 

ஜீவா த்மனுக்கு இந்த துவைதமதம்‌ என்ன விளக்கம்‌ 
தருகிறது என்பதையும்‌, இந்த ஜீவாத்மன்‌ அடையும்‌ குறி 
யைப்பற்றி இந்த துவைதமதம்‌ என்ன சொல்லுகிறது என்‌ 
பதையும்‌ முதலில்‌ ஆராய்வோம்‌. ஜீவாத்மன்‌ மனதோடும்‌, 
சரீரத்தோடும்‌ நிரந்தரமாக சம்பந்தப்பட்டதல்ல. மனதும்‌ 
சரீரமும்‌ ஆகாசமும்‌ பிராணன்‌ ஆகிய இரண்டு தத்துவங்‌ 
களின்‌ சேர்க்கையால்‌ உண்டானவைகள்‌ . ஆனால்‌ ஆத்மனே 
ஆகாசத்தினின் றோ, பிராணனினின்றோ அல்லது இவ்‌ 
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விரண்டு தத்துவங்களின்‌ சேர்க்கையினின்றே உண்டானது 
அன்று. வேறு எப்பொருளிலிருந்தும்‌ அது உண்டுபண்ணப்‌ 
பட்டதன்று. ஆதலால்‌ அது நித்திய வஸ்து. அதற்கு அழிவு 
கிடையாது. அழிவில்லை என்பதின்‌ கருத்தை நாம்‌ அறிந்து 
கொள்ளவேண்டும்‌. இரண்டு அல்லது இரண்டுக்கு மேற்‌ 
பட்ட பொருள்கள்‌ சேர்ந்து உண்டாகும்‌ வஸ்துவையே 
கூட்டுப்பொருள்‌ என்கின்றோம்‌. அப்படி உண்டாயிருக்கும்‌ 
கூட்டுப்பொருளைத்‌ திரும்பவும்‌ அதன்‌ மூல வஸ்துக்களாகப்‌ 
பிரித்து வைக்கமுடியும்‌, பின்பு எது கூட்டுப்பொருள்‌ 
அல்லவோ அதைக்‌ கலைக்கவும்‌ முடியாது. எப்பொருள்‌ கலைக்‌ 
கப்பெறுவதில்லையோ அதற்கு அழிவு இல்லை, அது நித்திய 
வஸ்து. என்றென்றும்‌ அது நிலைபெற்றிருப்பது, கித்திய 
வஸ்து சிருஷ்டிக்கப்பெற்றது அன்று. கூட்டுப்பொருளாக 
அமைவதையே சிருஷ்டி என்கிறோம்‌. வெறும்‌ சூன்யத்தி 
னின்று ஏதோ ஒரு பொருள்‌ தோற்றத்துக்கு வருவதை 
யாரும்‌ கண்டதில்லை, இனியும்‌ காணமுடியாது. ஏற்கனவே 
உள்ள வஸ்துக்கள்‌ புதிய பாங்கில்‌ கூடியமையும்பொழுது 
அப்புதிய அமைப்பைச்‌ சிருஷ்டி என்கிறோம்‌. ஆத்மன்‌ என்‌ 
னும்‌ வஸ்துவோ கூட்டுப்பொருள்‌ அன்று. அது யாண்டும்‌ 
கனிப்பொருள்‌. ஆதலால்‌ அது நித்தியமாய்‌ உள்ளது. 
உடல்‌ அழிந்துபோன பிறகும்‌ ஆத்மா இருக்கிறது, ஸ்தூல 
சரீரம்‌ கலைந்து போன பிறகு சூக்ஷ்மசரீரம்‌ மனோ மயமாகவும்‌ 
பிராண மயமாகவும்‌ எஞ்சியிருக்கிறது. இந்த சூக்ஷ்ம சரீரம்‌ 
இவாத்மனைச்‌ சார்ந்திருக்கிறது. ஸ்தூல சரீரத்தில்‌ அந்த 
ஜீவாத்மன்‌ பெற்றுள்ள அனுபவங்களெல்லாம்‌ சம்ஸ்காரங்‌ 
களாக ஜீவாத்மனது சூக்ஷ்ம சரீரத்தில்‌ புதைந்து கிடக்கின்‌ 
றன. இனி, சம்ஸ்காரங்கள்‌ என்றால்‌ என்ன என்பதைத்‌ 
தெரிந்து கொள்ளவேண்டும்‌. மனது ஒரு தடாகம்‌ போன்‌ 
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றது. அதில்‌ உதிக்கும்‌ ஒவ்வொரு எண்ணமும்‌ ஒவ்வொரு 
அலைபோன்றது, தடாகத்தில்‌ அலை கிளம்பி ஒடுங்குவது 
போன்று மனத்தகத்து எண்ணங்கள்‌ என்னும்‌ அலைகள்‌ 
தோன்றி ஒடுங்குகின்றன. அப்படி ஒடுங்குகின்ற எண்ணங்‌ 
கள்‌ ஒருங்கே அழிந்துபட்டுப்‌ போவதில்லை. சூக்ஷ்ம நிலை 
மில்‌ அவைகள்‌ மறைந்து கிடக்கின்றன. சந்தர்ப்பம்‌ வாய்க்‌ 
கும்பொழுது திரும்பவும்‌ அவைகள்‌ தோற்றத்துக்கு வரமுடி 
யும்‌. இப்பொழுது ஞாபகம்‌ என்பதற்கு விளக்கம்‌ கிடைக்‌ 
கிறது. மனதுக்குள்‌ சூக்ஷ்மநிலையில்‌ மறைந்துகிடக்கும்‌ 
எண்ணங்கள்‌ திரும்பவும்‌ தோற்றத்துக்கு வரும்பொழுது 
அதை ஞாபகம்‌ என்கிறோம்‌, இங்ஙனம்‌ காம்‌ எண்ணிய 
எண்ணங்கள்‌, செய்த செயல்கள்‌ அனைத்தும்‌ மனதின்கண்‌ 
புதைந்து கிடக்கின்றன. ஒரு மனிதன்‌ சாகின்றபொழுத: 
இவைகளெல்லாம்‌ சம்ஸ்காரங்களாக மனதைச்‌ சார்ந்‌ 
திருந்து புதிய பிறவிக்குத்‌ தேவையாயுள்ள வேகத்தை 
உண்டுபண்ணுகின்றன. இந்த சம்ஸ்காரங்களின்‌ பாங்குக்கு 
ஏற்றபடி புதிய பிறப்பும்‌ அந்த ஜவனுச்கு வந்து அமை 
கிறது. மறு பிறப்பு எடுக்கப்போகின்ற ஜீவனுக்கு மூன்று 
விதமான பதவிகள்‌ இருக்கின்றன என்பதும்‌ துவைத மதத்‌ 
தின்‌ கோட்பாடாகும்‌. 

பாரமார்த்திகத்‌ துறையில்‌ நல்வாழ்வு வாழ்ந்த ஜீவன்‌ 
கள்‌ சூரியமார்க்கத்தில்‌ மேல்நோக்கிச்‌ செல்லுகின்றன. 
ஆதித்திய உலகம்‌ என்பதை அவைகள்‌ அடைகின்றன. 
பிறகு அங்கிருந்து அவைகள்‌ சோமலோகத்துக்குப்‌ போகின்‌ 
றன. அடுத்தபடியாக அப்புண்ணிய ஆத்மாக்கள்‌ மின்னல்‌ 
உலகுக்குப்‌ போகின்றன. அந்த ஜ்யோதிர்‌ உலகத்துக்கு 
இப்படிப்‌ புதியதாக வரும்‌ ஆத்மாக்களை ஏற்கனவே ஆங்கு 
இடம்‌ பெற்றுள்ள பண்பட்ட ஆத்மன்‌ ஒருவன்‌ எதிர்‌ 
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.கொண்டழைக்கிறான்‌. அப்படி அழைப்பவன்‌ புதியதாக 
வந்த ஆத்மாக்களை பிரம்மலோகம்‌ என்னும்‌ பெருகிலைக்கு 
அழைத்துச்‌ செல்லுகிறான்‌. பிரம்மலோகத்தை அடையும்‌ 
ஆத்மாக்கள்‌ பேரறிவையும்‌ பேராற்றலையும்‌ பெறுகின்றன. 
கிட்டத்தட்ட பகவானுடைய பண்புகளையெல்லாம்‌ இந்த 
ஆத்மாக்கள்‌ பெறுகிறார்கள்‌. பின்பு ஆங்கு அவர்கள்‌ 
சாசுவதமாக வாழ்ந்திருக்கின்றனர்‌ என்பது துவைத மதத்‌ 
தின்‌ கோட்பாடு, சுயநலத்தோடு கூடி சத்கர்மங்களைச்‌ 
செய்கின்ற ஜீவர்கள்‌ சூரியலோகத்துக்குச்‌ செல்லாது 
சந்திரலோகத்துக்குப்‌ போகின்றனர்‌. பல படித்தரங்களில்‌ 
உள்ள சுவர்க்கங்கள்‌ அந்த சந்திரலோகத்தின்‌ சிறுசிறு 
பகுதிகளாக அமைந்துள்ளன, அத்தகைய சுவர்க்கங்களில்‌ 
இப்புண்ணிய ஆத்மாக்கள்‌ தெய்விக உடல்களைப்பெற்று 
வாழ்கிறார்கள்‌, விதவிதமான சுகபோகங்களை ஆங்கு அவர்‌ 
கள்‌ அனுபவிக்கிறார்கள்‌. தங்கள்‌ புண்ணியம்‌ தேய்ந்ததும்‌ 
திரும்பவும்‌ அவர்கள்‌ இந்த மண்ணுலகில்‌ வந்து பிறக்கிறார்‌ 
கள்‌, அப்படிக்‌ கீழிறங்கி வருபவர்கள்‌ வாயுமண்டலத்தையும்‌ 
மேகமண்டலத்தையும்‌ தாண்டி மழையுடன்‌ சேர்ந்து இம்மண்‌ 
ணுலகுக்கு வருகிறார்கள்‌. மண்ணுலகில்‌ அவர்கள்‌ முதலில்‌ 
தான்யங்கள்‌ என்னும்‌ உடலில்‌ பிறக்கின்றார்கள்‌. பிறகு அத்‌ 
தான்யங்களை உண்ணும்‌ தகைசான்‌ றவர்களுடைய உடலங்‌ 
களுள்‌ பிரவேசிக்கின்றனர்‌. அங்கிருந்து அவர்கள்‌ அத்‌ 
தகையவர்களுக்கு சந்ததிகளாகப்‌ புதிய பிறப்பெடுக்க வல்‌ 
லவர்கள்‌ ஆகின்றனர்‌, அடுத்தபடி ஜீவாத்மாக்களுள்‌ மூன்‌ 
ரூம்‌ தரத்தார்‌ இருக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ பாபம்‌ நிறைந்த 
வர்கள்‌. மரணத்துக்குப்‌ பிறகு அவர்கள்‌ பிசாசாகவும்‌ 
அசுரர்களாகவும்‌ ஆகின்றனர்‌. சந்திரலோகத்துக்கும்‌ 
பூலோகத்துக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள ஒருவித லோகத்தில்‌ 
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அவர்கள்‌ வசிக்கின்றனர்‌, அவர்களில்‌ சிலர்‌ மக்களுக்கு 
இடையூறு செய்வதுண்டு, வேறு சிலர்‌ மக்களிடம்‌ நட்புக்‌ 
கொள்கின்றனர்‌. அத்தகையவர்கள்‌ திரும்பவம்‌ மண்ணுல 
குக்கு வந்து விலங்குகளாகப்‌ பிறக்கின்றனர்‌. கொஞ்ச 
கரலத்துக்குப்‌ பிறகு பழையபடி மானுட உடல்‌ எடுக்கும்‌ 
வாய்ப்பு அவர்களுக்குக்‌ கிட்டுகிறது. தங்களுடைய விமோ 
சனத்துக்கு வழிதேடிக்கொள்ளுதற்கு அங்ஙனம்‌ அவர்களுக்‌ 
கும்‌ சந்தர்ப்பம்‌ கிடைக்கிறது. 

ஆகவே கிட்டத்தட்ட பரிபூரணகிலை அடைந்திருப்பவர்‌ 
கள்‌ எஞ்சியிருக்கும்‌ சிறிய குறைகளை நிவர்த்தி செய்தல்‌ 
பொருட்டு குரியமார்க்கத்தின்‌ வாயிலாக பிரம்மலோகத்துக்‌ 
குப்‌ போகிறார்கள்‌. அத்தகையவர்கள்‌ திரும்பவும்‌ இம்மண்‌ 
ணுலகுக்கு வருவது கிடையாது. அவர்கள்‌ அடைவது கிரம 
முக்தி, ஆனால்‌ நலம்‌, கேடு இரண்டும்‌ சேர்ந்து அமையப்‌ 
பெற்றிருப்பவர்கள்‌ புண்ணிய கர்மங்களின்‌ வாயிலாக 
சொர்க்கலோகத்துக்குச்‌ செல்கிறார்கள்‌. தெய்வீக உடல்‌ 
பெற்று ஆங்கு அவர்கள்‌ புண்ணியத்தின்‌ பயனை நெடு 
காளைக்கு அனுபவிக்கிறார்கள்‌. புண்ணியம்‌ தேய்ந்ததும்‌ 
அவர்கள்‌ மண்ணுலகில்‌ திரும்பவும்‌ வக்து பிறக்கிறார்கள்‌. 
பரிபூரணநிலை அடைவதற்கு அவர்களுக்கு மற்றொரு சந்தர்ப்‌ 
பம்‌ இப்பூவுலகில்‌ கிடைக்கிறது. பாப கர்மமே வடிவெடுத்‌ 
தவர்‌ நரகம்‌ என்னும்‌ கிழ்மைக்குப்‌ போகிறார்கள்‌. தங்க 
ளுடைய தீவினைப்‌ பயனை ஆங்கு அனுபவிக்கிறார்கள்‌, பல 
துன்பங்களுக்கு அவர்கள்‌ ஆங்கு ஆளாகிறார்கள்‌. சிறையில்‌ 
குற்றவாளிகளாக வகிப்பவர்கள்‌ தாங்கள்‌ சிறைக்கு வெளியே 
செய்த குற்றத்துக்காக ஆங்கு சிரமப்பட்டு வசித்திருந்தாக 
வேண்டும்‌. இத்தனை வருஷ காலத்துக்குக்‌ காவல்‌ வாசம்‌ 
என்பது அவர்களுக்கு ஏற்படுகிறது. அது முடிந்த பிறகு 
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சிறையினின்று அவர்கள்‌ வெளியே வந்துவிடலாம்‌, அதே 
பாங்கில்‌ பாப ஆத்மாக்கள்‌ நரகத்தில்‌ துன்பம்‌ துய்க்கின்‌ 
றனர்‌. பாபத்தின்‌ வேகம்‌ குறைந்ததும்‌ அவர்கள்‌ அசுரர்‌ 
களாகப்‌ பிறக்கின்றனர்‌. அதன்‌ பிறகு அவர்கள்‌ விலங்கு 
களாகப்‌ பிறக்கின்றனர்‌. அத்தகையவர்களும்‌ நிறைநிலை 
அடைதற்கான சந்தர்ப்பங்களை நிலவுலகில்‌ பெறுகின்றனர்‌. 
சுவர்க்க பதவியோ அல்லது நரகப்‌ பிராப்கியோ யாருக்கும்‌ 
நிரந்தரமாக அமைந்திருப்பதில்லை, புண்ணியம்‌ முடிவு 
பெறும்‌ பரியந்தம்‌ சுவர்க்க வாசம்‌ கிட்டுகிறது, பாபம்‌ 
தேய்ந்துபோகும்‌ வரையில்‌ நரகத்தில்‌ இடர்ப்பட்டாக 
வேண்டும்‌. அதன்‌ பிறகு புண்ணியம்‌ செய்தவர்கள்‌ பாபம்‌ 
செய்தவர்கள்‌ ஆகிய இருதரத்தாரும்‌ புதிய கர்மங்களைச்‌ 
சேகரித்தற்‌ பொருட்டுத்‌ திரும்பவும்‌ இதே மண்ணுலகுக்கு 
வந்து சேருகிறார்கள்‌. இக்காரணத்தை முன்னிட்டே இம்‌ 
மண்ணுலகம்‌ கர்ம பூமி என்று அழைக்கப்படுகிறது. புண்‌ 
ணிய கர்மங்களையும்‌, பாப கர்மங்களையும்‌ புரிதற்குப்‌ பொருந்‌ 
திய இடம்‌ இது. சுவர்க்கத்திலோ ஈ௩ரகத்திலோ புதிய 
கர்மங்களைச்‌ செய்வதற்குச்‌ சந்தர்ப்பம்‌ கிடைப்பதில்லை. 
மண்ணுலகில்‌ செய்த வினைப்பயனை அனுபவித்துக்கொண் 
டிருப்பதற்கு மட்டும்‌ அவைகள்‌ அமைந்திருக்கின்றன. அவ்‌ 
வுலகங்களில்‌ இருவினைப்‌ பயன்களை அனுபவித்தான பிறகு 
ஜீவர்கள்‌ திரும்பவும்‌ மண்ணுலகுக்கே வந்தாகவேண்டும்‌. 
ஆனால்‌ பிரம்மலோகத்துக்குப்‌ போகின்ற ஜீவர்கள்‌ திரும்ப 
வும்‌ மண்ணுலகுக்கு வருவதில்லையாகலால்‌ அந்த மார்க்கத்‌ 
துக்கு தேவயானம்‌ என்று பெயர்‌. பிறகு எம்மார்க்க த்தைப்‌ 
பின்பற்றி மறு உலகுக்குச்‌ சென்று ஜீவர்கள்‌ திரும்பவும்‌ 
மண்ணுலகுக்கு வருகின்றார்களேோ அம்மார்க்கத்துக்குப்‌ 
பிதிர்யானம்‌ என்று பெயர்‌. ஜீவளைத்‌ திரும்பத்‌ திரும்பப்‌ 
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பிறவிப்‌ பெருங்கடலில்‌ சுழற்றிக்‌ கொண்டிருப்பது பிதிர்‌ 
யானம்‌, சுவர்க்கம்‌ நரகம்‌ ஆகிய இரண்டும்‌ இதில்‌ வினைப்‌ 
பயனுக்கு ஏற்றவாறு அமைவதுண்டு. தேவயானத்திலோ 
நரகத்துக்கு இடமில்லை, தாற்காலிகமாகச்‌ சில ஜீவர்களுக்‌ 
குச்‌ சுவர்க்கம்‌ உண்டு, பிறகு அவர்கள்‌ பதவி முக்திக்குப்‌ 
போகின்றனர்‌. 

தோற்றத்துக்கு வந்துள்ள இப்பிரபஞ்சம்‌ இருக்கிறது. 
இதனுள்‌ மனிதனுக்கு நிகரானது வேறொன்றுமில்லை, 
கோன்‌ றியுள்ளவைகளள்‌ மிக மிக உயர்ந்த நிலையில்‌ இருப்ப 
வன்‌ மனிதன்‌ என்பது வேதாந்தத்தின்‌ கோட்பாடு. இப்‌ 
/ரெபஞ்சத்திலுள்ள கர்ம பூமியாகிய இவ்வுலகம்‌ ஒப்பற்ற 
தாகும்‌. ஏனென்றால்‌ ஜீவாத்மன்‌ பரிபூரண நில்‌ அடைதற்கு 
வேண்டிய எல்லா வசதிகளும்‌ அமைந்துள்ளது இவ்வுலகம்‌. 
பரிபூரணநிலை அடைய விரும்பினால்‌ அதன்‌ பொருட்டு தேவர்‌ 
களும்‌ இந்த மண்ணுலகுக்கு மக்களாக வந்தரகவேண்டும்‌. 
மானுடப்‌ பிறவியே பிறவிகள்‌ அனைத்திலும்‌ அரிதிலும்‌ 
அரிது ஆகிறது. பரிபூரணநிலை அடைவதற்கு கல்ல வாய்ப்‌ 
பைக்‌ கொடுப்பது இம்மானுடப்‌ பிறவி. 

வேதாந்த தர்சனத்தின்‌ மறற பகுதியை இனி எடுத்‌ 
துக்கொள்வோம்‌, ஆத்மா என்னும்‌ வஸ்து ஒன்று இல்லவே 
இல்லை என்று பெளத்தர்கள்‌ பகர்கின்றார்கள்‌. இந்த உட 
லுக்கும்‌ உள்ளத்துக்கும்‌ ஆதாரமாக மற்றொரு வஸ்து இருக்‌ 
கிறதென்று ஏன்‌ வை த்துக்கொள்ளவேண்டும்‌ என்கின்றனர்‌ 
அவர்கள்‌, எண்ணம்‌ என்பது தொடர்ந்து உதித்துக்‌ 
கொண்டே இருக்கிறது என்று வைத்துக்‌ கொள்ளலாமே ! 
ஆத்மா என்னும்‌ மற்றொரு வஸ்துவை ஏன்‌ அங்கீகரிக்க 
வேண்டும்‌ 2 அதனால்‌ பயன்‌ என்ன 2 உதிக்கின்ற கேள்வி 
கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ விடை அளிக்கின்ற பாங்கில்‌ இந்த 
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உடலும்‌ உள்ளமும்‌ அமையப்‌ பெறவில்லையா 2 இப்படி 
அவர்கள்‌ செய்யும்‌ விசாரணையானது வலிவு மிக வாய்க்கப்‌ 
பெற்றது, புறத்தில்‌ தென்படும்‌ பொருள்களை ஆராய்தற்கு 
இத்தகைய விசாரணை முற்றிலும்‌ போதுமானதெனத்‌ தென்‌ 
படுகிறது. நம்மில்‌ பெரும்பாலர்க்கு இத்தகைய ஆராய்ச்சி 
யில்‌ எல்லாம்‌ அடங்கி மிருக்கிறதெனத்‌ தோன்றுகிறது. ஆத 
லால்‌ தேகத்துக்கும்‌ மனதுக்கும்‌ அடிப்படையாக ஆத்மா 
என்னும்‌ மூன்றாம்‌ வஸ்து ஒன்றை அங்கீகரித்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை என்று நமக்குத்‌ தோன்றுகிறது. 
நம்‌ அமைப்பில்‌ மனதும்‌ தேகழும்தான்‌ உள. ஓயாது மாறி 
யமையும்‌ ஜடவஸ்து தேகமாகத்‌ தோன்றுகிறது. ஓயாது 
மாறியமையும்‌ எண்ணம்‌ அல்லது உணர்வு மனதாகத்‌ 
தோன்றுகிறது. இவ்விரண்டுக்கு மிடையே ஒற்றுமை 
இருப்பது போன்று காட்டித்‌ தருவது யாது ? உண்மையில்‌ 
இவ்விரண்டுக்கு மிடையில்‌ ஒற்றுமை கிடையாது. தீக்‌ 
கொள்ளி ஒன்றை எடுத்து வேகமாகச்‌ சுழற்றுதல்‌ என்று 
வைத்துக்கொள்வோம்‌. அப்பொழுது தீச்சக்கரம்‌ ஒன்றைக்‌ 
காண்போம்‌, இல்லாத சக்கரம்‌ இருப்பது போன்று தென்‌ 
படுகிறது. அதே பாங்கில்‌ இந்த மானுட வாழ்வில்‌ நிலைத்‌ 
திருப்பது எதுவுமில்லை. ஓயாது ஜடப்பொருள்‌ தோன்றிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது, அதற்கிடையில்‌ உடல்‌ வாழ்வு என்னும்‌ 
ஒற்றுமை இருப்பது போன்று புலப்படுகிறது. மனதும்‌ அத்‌ 
தகையதே. தோன்றுகிற ஒவ்வொரு எண்ணமும்‌ தனித்திருக்‌ 
கிறது. ஓர்‌ எண்ணத்துக்கும்‌ மற்றோர்‌ எண்ணத்துக்கும்‌ 
இடையில்‌ தொடர்பு இல்லை. தீச்சக்கரத்தில்‌ தொடர்பு 
ஏதோ இருப்பதுபோன்று வெறுமனே தென்படுகிறது.அதே 
பாங்கில்‌ எண்ணங்களுக்கிடையில்‌ தொடர்பு அல்லது ஒற்‌ 
அமை இருப்பதுபோன்ற பொய்க்காட்சி ஒன்று புலனாகிறது... 
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இந்த தேகம்‌ என்கின்ற தோற்றமும்‌, மனது என்கின்ற 
தோற்றமும்தான்‌ உண்மையில்‌ இருக்கின்றன. இவ்விரண்‌ 
டுக்கும்‌ ஆதாரமாக ஆத்மா என்னும்‌ மற்றொரு பொருளை 
அங்கீகரியாதே. இது புத்தமதத்தின்‌ கொள்கை, ஈம்மிடத்து 
உதிக்கும்‌ கேள்விகள்‌ அனைத்துக்கும்‌ இப்பிரபஞ்சத்‌ கி 
லிருந்தே விடைபெறலாம்‌ என்பது புத்த மதத்தின்‌ 
சம்பிரதாயம்‌, இப்பிரபஞ்சம்‌ ஒன்றுதான்‌ உள்ளது. இதற்கு 
ஆதாரமாக ஏதோ ஒன்று இருக்கிறது என்று ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளுதல்‌ எதற்காக? முக்குணங்களின்‌ தொகையாகப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ தோன்றிக்கொண்டிருக்கிறது, இந்த குணங்‌ 
களுக்கு இருப்பிடமாக குணவான்‌ என்னும்‌ வஸ்துவை நாம்‌ 
ஏன்‌ அங்கீகரிக்க வேண்டும்‌? விரைவில்‌ மாறியமைந்து 
கொண்டிருக்கும்‌ குணங்கள்‌ வஸ்து என்கின்‌ ற ஏதோ 
ஒன்றைத்‌ தோற்றத்துக்குக்‌ கொண்டுவருவதுபோலத்‌ தென்‌ 
படுகிறது. உண்மையில்‌ இக்குணங்களுக்கு ஆதாரமாக 
குணவான்‌ என்றோ ஆத்மன்‌ என்றோ அழைக்கப்படும்‌ வஸ்து 
ஒன்றுமில்லை. இத்தகைய கோட்பாடு முற்றிலும்‌ யுக்திக்குப்‌ 
பொருத்தமானதாகவே ஈம்மில்‌ பெரும்பாலார்க்குத்‌ தென்படு 
கிறது, பிரபஞ்ச நிகழ்ச்சிகளுக்கு அப்பாற்பட்டதாக ஏதோ 
ஒன்று இருக்கிறது என்று யாருக்கும்‌ விளங்குவதில்லை. 
ஒருவேளை கோடிக்கணக்கான மக்களுள்‌ யாரோ ஒரு 
வனுக்கு அத்தகைய பொருள்‌ இருக்கிறது என்பது தெளி 
வாகலாம்‌, இயற்கையின்கண்‌ உண்டாகும்‌ மாறுதல்களும்‌, 
அவைகளைப்பற்றிய விளக்கமுமே நம்மில்‌ பெரும்பான்மை 
யோரின்‌ ஆராய்ச்சிக்குப்‌ போதுமானவைகளாம்‌. ஓயாது 
உதித்து உருண்டோடிக்கொண்டிருக்கும்‌ அலைகளைக்‌ கண்டு 
வியப்புறும்‌ பாங்கில்‌ நம்மில்‌ பெரும்பாலர்‌ இருக்கின்றனர்‌. 
இந்த அலைத்திரள்களுக்கு அடிப்படையாயுள்ள கடலைக்‌ 
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காணும்‌ திறன்‌ நம்மில்‌ யாரோ சிலர்க்கே உண்டாகிறது. 
அங்ஙனம்‌ பிரபஞ்சம்‌ என்னும்‌ அலைகளைக்‌ கண்டு நாம்‌ வியப்‌ 
புற்றிருக்கிறோம்‌. இதற்கு ஆதாரமாயிருப்பது நமக்குப்‌ 
புலனாவதில்லை. ஆதலால்தான்‌ உலகில்‌ இரண்டு விதமான 
அபிப்பிராயங்கள்‌ யாண்டும்‌ இருந்து வருகின்றன. மாறி 
மாறி அமைகின்ற பிரபஞ்சத்துக்கு ஆதாரமாக மாறாத 
பொருள்‌ ஒன்று உண்டு என்பது ஒரு சாரார்‌ அபிப்பிராயம்‌. 
மாறுபாடே வடிவெடுத்துள்ள இப்பிரபஞ்சம்தான்‌ உளது 
என்பது மற்றோர்‌ சாரார்‌ அபிப்பிராயம்‌, இதற்கு ஆதார 
மாக அசையாப்பொருள்‌ ஒன்றுமில்லை என்பது இந்த 
இரண்டாவது சாராரது துணிபு, இந்த இரண்டு விதமான 
கொள்கைகளுக்கும்‌ தகுந்த சமாதானத்தை வழங்கவல்லது 
அத்வைத வேதாந்தம்‌. 


துவைதமதம்‌ பகர்வதை மெய்‌ என்று அத்வைத மதம்‌ 
ஏற்றுக்கொள்கிறது. மாறுபாடு அடைகின்ற இப்பிரபஞ்‌ 
சத்துக்கு ஆதாரமாக மாறுபாடு அடையாத தெய்வம்‌ இருக்‌ 
கிறார்‌ என்பது துவைதமதத்தின்‌ கூற்று, இயற்கையை 
ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ இக்கூற்றுக்கு வேண்டியவாறு 
ஆதாரம்‌ கிடைக்கிறது. மாறி அமைகின்ற பொருளுக்கு 
ஆதாரமாக மாறி அமையாதது ஒன்று இருந்தாகவேண்டும்‌. 
விரைவில்‌ மாறி அமைகின்ற ஒரு பொருளுக்கு ஆதாரமாக 
மெதுவாக மாறி அமையும்‌ மற்றொரு பொருள்‌ இருக்கலாம்‌. 
அத்தகைய பொருளுக்கு ஆதாரமாக அதைவிட மெதுவாக 
மாறி அமையும்‌ பொருள்‌ ஒன்றிருக்கலாம்‌. இறுதியில்‌ அசை 
வற்ற பொருள்‌ ஒன்று அனைத்துக்கும்‌ ஆதாரமாக இருந்தால்‌ 
தான்‌ அசைவு என்பது நிகழக்கூடும்‌ என்பதைக்‌ காண்‌ 
கிறோம்‌. அசைந்து கொண்டிருக்கின்ற இப்பிரபஞ்சம்‌ மற்‌ 
றொரு நிலையில்‌ அசையாது இருந்திருக்கலாம்‌ என்று யூகிப்‌ 
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பதற்கும்‌ அது இடம்‌ தருகிறது. அசைவற்ற நிலையில்‌ பிர 
பஞ்சம்‌ முழுதும்‌ சம நிலையைப்‌ பெற்று ஒடுங்கிப்‌ போகிறது, 
அது பிரளயம்‌. தோற்றம்‌ ஒன்றும்‌ ஆங்கில்லை. பிறகு 
அதன்கண்‌ சலனம்‌ ஏற்படும்பொழுது திரும்பவும்‌ சிருஷ்டி 
உண்டாகின்றது, அசைவற்ற நீரினுள்‌ கொந்தளிப்பை 
உண்டுபண்ணினால்‌ சலனம்‌ ஏற்படுகிறது. அப்படி அசை 
கின்ற நீர்‌ திரும்பவும்‌ அசைவற்ற நிலைக்குப்‌ போக முயலு 
கிறது, இதே கோட்பாடு பிரபஞ்சம்‌ முழுதுக்கும்‌ பொருந்து 
கிறது. அசைவற்ற சமநிலையைப்‌ பெறுதற்கு அண்டங்‌ 
கள்‌ அனைத்தும்‌ இயங்கி ஓடிக்கொண்டிருக்கின்றன. இது 
பிரபஞ்சத்தில்‌ நாம்‌ கண்கூடாகக்‌ காணும்‌ காட்சியாகும்‌. 
இனி, தெய்வம்‌ என்று சொல்லப்படும்‌ அசையாப்‌ பொருள்‌ 
ஒன்று இருக்கிறது என்று துவைத மதவாதிகள்‌ இயம்பு 
கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ சொல்லுவது முற்றிலும்‌ மெய்‌, ஆனால்‌ 
அந்த அசையாப்‌ பொருள்‌ ஆகிய கடவுள்‌ இப்பிரபஞ்சத்‌ 
துக்கு அன்னியமானவர்‌ என்று இயம்புவதுதான்‌ உண்‌ 
மைக்கு ஒவ்வாதது. பின்பு பெள த்தர்களுடைய கூற்றையும்‌ 
ஆராய்வோம்‌. பிரபஞ்சம்‌ முழுதும்‌ ஓயாது இயங்கிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது என்று அவர்கள்‌ மொழிவது மெய்‌. பிர 
பஞ்சத்தில்‌ காண்போன்‌ என்றும்‌ காணப்படுபொருள்‌ என்‌ 
றும்‌ இரண்டு பொருள்களை அங்கீகரிக்குமிடத்து சலனத்‌ 
தையும்‌ நாம்‌ கண்டாக வேண்டும்‌. இப்பிரபஞ்ச த்தின்கண்‌ 
சலனமும்‌ சலனமின்மையும்‌ ஆகிய இரண்டு அம்சங்கள்‌ 
இருக்கின்றன; ஆனால்‌ இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ இல்லை. மற்று, 
அத்வைத வேதாந்தம்‌ பகர்வது யாது என்று பார்ப்போம்‌. 
ஆத்மன்‌ என்று சொல்லப்படுவதும்‌, மனது என்று சொல்‌ 
லப்படுவதும்‌, சரீரம்‌ என்று சொல்லப்படுவதும்‌ மூன்று 
தனித்தனி வஸ்துக்கள்‌ அல்ல. ஒரே வஸ்து மூன்று நிலை 
31-29 
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களில்‌ இருக்கிறது. சரீரமாகத்‌ தென்படுவதும்‌, மனதாகத்‌ 
தென்படுவதும்‌, இவ்விரண்டுக்கும்‌ அப்பாற்பட்ட ஆத்மா 
வாகத்‌ தென்படுவதும்‌ ஒரு பொருளேயாம்‌; அது மூன்று 
பொருள்களாக மாறி அமைந்திருக்கிறது என்றோ, பரிணமித்‌ 
திருக்கிறது என்றோ பகர்வது பொருந்தாது, ஒரு பொரு 
ளின்கண்‌ மூன்றுவிதக்‌ காட்சிகள்‌ காணப்‌. படுகின்றன. சரீர 
உணர்வுகொண்டு சரீரத்தைக்‌ காண்பவன்‌ மனதைக்‌ 
காண்பதில்லை. மனகைக்‌ காண்பவன்‌ ஆத்மாவைக்‌ காண்ப 
தில்லை. இனி, ஆத்மாவைக்‌ காண்பவனுக்குச்‌ சரீரத்தின்‌ 
காட்சியோ, மனதின்‌ காட்சியோ தோற்றத்துக்கு வருவ 
தில்லை. சலனத்தை அதாவது அசைவைக்‌ காண்பவன்‌ அசை 
வற்ற பெருகிலையைக்‌ காண்பதில்லை. அசைவற்ற நிலையை, 
போக்கு வரவற்ற சாந்த நிலையைக்‌ காண்பவன்‌ அசைவைக்‌ 
காண்பதில்லை, கயிற்றைப்‌ பாம்பு என்று தவறுதலாக 
ஒருவன்‌ கருதுகிறான்‌. பாம்பைப்‌ பார்க்கும்பொழுது கயிறு 
தோற்றத்தில்‌ இல்லை. பாம்பின்‌ காட்சி என்னும்‌ மயக்கத்தி 
லிருந்து தெளிகின்றவனுக்கு பாம்பு மாயமாய்‌ மறைந்து 
போகிறது; கயிற்றின்‌ காட்கிதான்‌ எஞ்சியிருக்கிறது. கயிறு 
என்றும்‌, பாம்பு என்றும்‌ இரண்டு பொருள்கள்‌ இல்லை-- 
அத்வைத வஸ்து, ஒரு பொருள்‌ இருக்கிறது. 


இருப்பது ஒன்றே, அந்த ஒரு பொருளே பல பொருள்‌ 
களாகக்‌ காட்சி கொடுத்துக்கொண்டிருக்கிறது, ஆத்மன்‌ 
என்றும்‌, பிரக்ஞானம்‌ என்றும்‌, வஸ்து என்றும்‌ பகரப்‌ 
பெறுகிற ஒன்றுதான்‌ இருக்கிறது. அப்பொருளைப்‌ பிரம்மன்‌ 
என்று அத்வைத வேதாந்தம்‌ இயம்புகிறது, இந்த ஒரு 
பொருளின்மீது நரமரூபம்‌ என்னும்‌ திரிபு ஏற்றுவிக்கப்படு 
கிறது. கடலின்கண்‌ உள்ள அலைகளை இதற்குச்‌ சான்றாக 
எடுத்துக்கொள்ளலாம்‌. அலை என்று இயம்பப்‌ பெறுவது 
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உண்மையில்‌ கடலுக்கு அன்னியமானதன்று, கடலுக்கு 
அன்னியமானது போன்று அது தோன்றுவதற்குக்‌ காரணம்‌ 
யாது? நாமரூபம்‌ என்னும்‌ அத்தியாசம்‌ அதற்குக்‌ காரண 
மாகும்‌. இல்லாததை இருப்பதுபோன்று ஏற்றுவிக்கப்‌ 
பட்ட காட்சிக்கு அத்தியாசம்‌ என்று பெயர்‌. அலை என்‌ 
கின்ற வடிவம்‌ அதன்மீது சுமத்தப்பட்டது. அந்த வடிவத்‌ 
துக்கு *அலை” என்னும்‌ பெயர்‌ வந்தது, ஆதலால்‌ கடலுக்கு 
அன்னியமானது போன்று அது தோன்றுகிறது. அலை என்‌ 
கின்ற வடிவம்‌ போனால்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்து அலை என்கின்ற 
பெயரும்‌ போய்‌ மறைகிறது. கடல்தான்‌ எஞ்சியிருக்கிறது. 
உண்மையில்‌ கடலுக்கும்‌ அலைக்கும்‌ இடையிலே வேற்று 
மையை உண்டுபண்ண யாருக்கும்‌ இயலாது, இதே பாங்‌ 
கில்‌ மெய்ப்பொருள்‌ என்பது ஒன்றுதான்‌ இருக்கிறது. 
அதன்கண்‌ ஏற்றுவிக்கப்பட்டுள்ள நாமருபத்தைக்கொண்டு 
அது பிரபஞ்சம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ பெற்றுள்ளது. எண்‌ 
ணிறந்த நீர்த்திவலைகள்‌ மீது சூரியபிம்பங்கள்‌ தென்படுகின்‌ 
றன. ஒவ்வொன்றும்‌ நிறைநிலையில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு தனி 
சூரியனாகத்‌ தென்படுகிறது. அதே பாங்கில்‌ ஒரே பிரம்மன்‌ 
தனது மாயா சக்தியால்‌ எண்ணிறந்த ஜீவர்களாகத்‌ தோன்‌ 
றிக்கொண்டிருக்கிறான்‌. நான்‌ என்றும்‌ நீ என்றும்‌ இரண்டு 
வஸ்துக்கள்‌ இல்லை; ஒன்றுதான்‌ இருக்கிறது. அதற்கு 
ஏதேனும்‌ ஒரு பெயர்‌ இட்டு அழைக்கலாம்‌. அப்படியல்லாது 
நீ என்றோ, அவன்‌ என்றோ, அது என்றோ இங்ஙனம்‌ பல 
பொருள்கள்‌ இருக்கின்றன என்று இயம்புவதுதான்‌ முறை 
யன்று, மதி மயக்கத்தால்‌ பல பொருள்கள்‌ இருக்கின்றன 
என்னும்‌ எண்ணம்‌ வருகிறது, விவேகம்‌ உதயமாகும்‌ 
பொழுது உள்ளது ஒன்று, பல அல்ல என்னும்‌ ஞானம்‌ வரு 
கிறது, அத்தகைய ஞானம்‌ அடைந்தவனுக்குத்‌ தானும்‌ 
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பிரபஞ்சமும்‌ ஒன்றே என்னும்‌ உணர்வு வந்து வாய்க்கிறது. 
இத்தனைவித மாறுதல்களை உடைய பிரபஞ்சமாகத்‌ தென்‌ 
படுவது அந்த ஒரே பொருளாம்‌; மாறுதல்களுக்கெல்லாம்‌ 
அதீதமாயிருப்பதும்‌ அந்த ஒரே பொருளாம்‌. குணம்‌ குறி 
யற்றதாக இருக்கின்ற பொருளும்‌ அதுவேயாம்‌, அப்‌ 
பொருள்‌ நித்திய சுத்த, நித்திய முக்த, நித்திய ஆனந்த 
சொருபமாய்‌ இருக்கிறது. 

ஆதலால்‌ பரமாத்மன்‌ ஒருவரே மெய்ப்பொருள்‌. அவ 
ருக்கு அன்னியமாக வேறு பொருள்‌ இல்லையாதலால்‌ அவர்‌ 
மாசு படிவதில்லை. யாண்டும்‌ பூரணப்‌ பொருளாய்‌ இருப்ப 
வர்‌ அவர்‌. சலனமும்‌, மாறுபாடும்‌ அவரிடத்தில்லை. பிரபஞ்‌ 
சத்தில்‌ தென்படும்‌ மாறுபாடுகள்‌ அனைத்தும்‌ அவர்மீது 
தென்படும்‌ வெறும்‌ தோற்றங்களாம்‌, 

பிரபஞ்ச நடைமுறை என்னும்‌ அசைவுகள்‌ யாவும்‌ நாம 
ரூபத்தை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டவைகள்‌, ரூபத்துக்கு 
முதன்மை கொடுப்பதால்‌ கடலுக்கு அலை அன்னியமாகிறது. 
அலை ஒடுங்கிப்‌ போகுங்கால்‌ பிறகு அதன்‌ வடிவம்‌ 
எங்கே? தோற்றத்தளவில்‌ இருந்த வடிவம்‌ மறைந்துபட்டுப்‌ 
போகிறது. கடலை ஆதாரமாகக்கொண்டே அலை உரு 
எடுத்து இருக்கிறது, ஆனால்‌ அலையை ஆதாரமாகக்‌: 
கொண்டு கடலுக்கு நிலைபேறு உண்டாவதில்லை. அலை 
என்னும்‌ தோற்றம்‌ இருக்கும்‌ வரையில்‌ அதன்‌ ரூபம்‌ இருக்‌ 
கிறது. அலை ஒடுங்கியதும்‌ அதன்‌ ரூபமும்‌ மறைந்துபட்டுப்‌ 
போகிறது. பிரபஞ்ச முழுதும்‌ இங்ஙனம்‌ நாம ரூபத்தை 
அடிப்படையாகக்கொண்டது. நாமரூபம்‌ மாயையின்‌ தோற்‌ 
றங்களாம்‌. ஜீவர்கள்‌ என்னும்‌ தனி வியக்திகளை உண்டு 
பண்ணுவது மாயை, ஒரு வியக்தி ம ற்றொன்றுக்கு அன்னிய 
மானது என்று காட்டவல்லது இந்த மாயை, ஆயினும்‌ 
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இந்த மாயைக்கு நிலைபேறு கிடையாது, மாயை ஸத்‌ 
அல்ல. ரூபம்‌ ஸத்‌ அல்ல, ஏனென்றால்‌ ரூபம்‌ என்பது 
வேறு ஒரு வஸ்துவைச்‌ சார்ந்திருக்கிறது. பின்பு அதை 
அஸத்‌ என்று சொல்லுதற்கும்‌ இல்லை, ஏனென்றால்‌ பிரபஞ்‌ 
சத்தில்‌ வேண்டியவாறு வேறுபாடுகளைக்‌ காண்கிறோம்‌. 
மாயையை ஸத்‌ அஸத்‌ எனலாம்‌. அது நாமரூபத்தை உண்டு 
பண்ணுகிறது. காலதேச வர்த்தமானமாகத்‌ தென்படுவதும்‌ 
இதே மாயை. அகண்ட ஸத்‌ சொரூபமாகிய பரமாத்மன்‌ 
பிரபஞ்சமாகக்‌ காட்சி கொடுப்பதற்கு ஏதுவாயிருப்பது 
மாயை, பின்பு பிரபஞ்சம்‌ என்றும்‌ பரமாத்மா என்றும்‌ 
இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ இல்லை; மூலப்பொருள்‌ ஒன்றே. மூலப்‌ 
பொருள்கள்‌ இரண்டு இருக்கின்றன என்று எண்ணுபவர்‌ 
உண்மையை அறியாதவர்கள்‌. இருப்பது ஒன்று என்று 
அறிந்து கொள்பவர்‌ உண்மையை அறிபவர்‌ ஆகின்றனர்‌. 
இவ்வுண்மையானது பல துறைகளில்‌ இன்று நிரூபிக்கப்‌ 
பெறுகிறது. இத்தனை விதமான ஜட்‌ வஸ்துக்களெல்லாம்‌ 
ஒரே வஸ்துவின்‌ பல்வேறு தோற்றங்கள்‌ என்பது இக்காலத்‌ 
திய பெளதிக விக்ஞானத்தின்‌ முடிபு. எண்ணிறந்த மன 
விகாரங்களெல்லாம்‌ எங்கும்‌ வியாபகமாயுள்ள ஒரே மனதின்‌ 
எண்ணிறந்த தோற்றங்கள்‌ என்னும்‌ முடிவுக்குத்‌ தத்துவ 
ஞானிகள்‌ வந்துகொண்டிருக்கின்‌ றனர்‌. அருள்‌ துறையில்‌ 
உண்மையை அறிந்துகொண்ட முன்னைய முனிவர்‌ உள்‌ 
ளது ஒரு பொருளே என்னும்‌ முடிவுக்கு வந்திருக்கின்‌ றனர்‌. 
ஜ._வஸ்து என்பது எல்லை காணாத பெரிய பொருள்‌, அதில்‌ 
ரீ என்றும்‌, நான்‌ என்றும்‌, சூரியன்‌ என்றும்‌, சந்திரன்‌ 
என்றும்‌, நட்சத்திரம்‌ என்றும்‌ வெவ்வேறு பகுதிகள்‌ குறிப்‌ 
பிடப்படுகின்றன. இவை யாவும்‌ மாறிமாறிப்‌ புதிய வடி 
வெடுத்து வருகின்றன. சில மாதங்களுக்கு முன்பு சூரிய 
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னிடத்திருந்த விசை இன்றைக்கு மானுட வடிவத்தில்‌ இருக்‌ 
கிறது, நாளைக்கு அது ஒரு விலங்கின்‌ வடிவத்துக்குப்‌ 
போகக்கூடும்‌. அதன்‌ பிறகு அடுத்த நாள்‌ அது செடியாக 
வும்‌ வடிவெடுக்கவல்லது, இங்ஙனம்‌ அதனிடத்தும்‌ போக்கும்‌ 
வரவும்‌ தென்படுகின்றன. எல்லை காணாத ஜடவஸ்குவின்‌ 
கண்‌ நாமரூபம்‌ என்னும்‌ வேறுபாடு தோன்றுகிறது, ஒரு 
ரூபம்‌ சூரியனெனப்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. மற்றொரு ரூபம்‌ 
சந்திரன்‌ எனப்‌ பெயர்‌ பெறுகிறது. இன்னுமொரு வடிவம்‌ 
நக்ஷத்திரம்‌ என அழைக்கப்படுகிறது. மேலும்‌ மனிதன்‌ என்‌ 
தும்‌, ஜங்கமம்‌ என்றும்‌, ஸ்தாவரம்‌ என்றும்‌ அழைக்கப்பெறு 
பவைகளெல்லாம்‌ நாமரூபத்தை முன்னிட்டே வெவ்வேறு 
வியக்திகளாக இலங்கிவருகின்றன. இவைகளுக்கு இட்‌ 
டிருக்கும்‌ பெயர்களெல்லாம்‌ வெறும்‌ கற்பனைகளாம்‌. நாமம்‌ 
உண்மையை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டதல்ல, இருக்கிற 
ஒரு வஸ்து பெயர்களை முன்னிட்டுப்‌ பல வஸ்துக்கள்‌ ஆக 
முடியாது. எல்லைகாணாத ஜடப்பொருள்‌ என்பதையே மற்‌ 
றொரு காட்சியில்‌ காணுமிடத்து எல்லை காணாத எண்ணக்‌ 
கடல்‌ ஆகிறது, விராட்மனது என்று அதை வேதாக்‌ 
தம்‌ சொல்லுகிறது. அப்பெரிய மனதின்‌ பல்வேறு கிரணங்‌ 
களாக நம்முடைய மனது என்று சொல்லப்படுபவைகள்‌ 
அமைந்துள்ளன. நீ என்று சொல்லப்படுவது மனக்£டலில்‌ 
உள்ள ஓர்‌ அலை; நான்‌ என்று சொல்லப்படுவது மனக்‌ 
கடலில்‌ உள்ள மற்றோர்‌ அலை; ஜீவர்கள்‌ அனைவரும்‌ அத்‌ 
தனைவிதமான அலைகளாம்‌. அத்தனைவித வேறுபாடுகளைக்‌ 
காண்பவன்‌ தனது ஞானத்தைத்‌ தெளிவுபடுத்த முடியும்‌. 
காண்போனது ஞானக்கண்‌ தெளிவு அடையுமளவு மயக்கம்‌ 
அவனைவிட்டு அகன்றுபோகிறது, பலபொருள்கள்‌ என்பதன்‌ 
காட்சி அவனைவிட்டு அறவேஅகன் று போகிறது. அகண்டா 
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காரமான ஸத்சொரூபம்‌ ஒன்றுதான்‌ உள்ளது என்பது அப்‌ 
பொழுது வெளியாகிறது. அது அகண்ட வஸ்து, முற்றிலும்‌ 
தன்மயமானது, டநிர்விகாரப்‌ பொருள்‌, அது அமிர்த 
சொருபம்‌, 


பின்பு மண்ணுகை வாழ்வு, சுவர்க்க வாழ்வு, நரக 
வாழ்வு என்கின்ற மூன்றுவிதமான கிலைகளுக்குப்‌ போவது 
வருவது என்னும்‌ கூற்றுக்கு இடமெங்கே? சுவர்க்கத்துக்‌ 
குப்‌ போவது, நரகத்தில்‌ இடர்ப்படுவது என்பனவெல்லாம்‌ 
நீண்டதோர்‌ கனவாய்ப்‌ போகின்றன, இந்த மண்‌ 
ணுலக வாழ்வும்‌ அத்தக்‌ கனவில்‌ ஒரு பகுதியாகிறது. படுக்‌ 
கையில்‌ படுத்துறங்கும்பொழுது எங்கெங்கோ போவதாக 
வும்‌, வருவதாகவும்‌ ஒருவன்‌ சொப்பனம்‌ காண்கின்றான்‌. 
அப்படிப்‌ போவதும்‌ வருவதும்‌ அவனுடைய மனோகற்பித 
மாம்‌. உண்மையில்‌ அவன்‌ எங்கும்‌ போகவில்லை, அதே 
பாங்கில்‌ ஜிவாத்மன்‌ தன்னை மனிதனாகவும்‌, விலங்கு ஆகவும்‌, 
பிசாச ஆகவும்‌ தன்‌ வினைக்கு ஏற்ப வெறுமனே கற்பித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தான்‌. இந்தக்‌ கற்பனையினின்று விழித்து 
எழுந்து கொள்ளுதலே வாழ்க்கையின்‌ குறிக்கோள்‌. தன்னை 
தேக சொரூபமாக எண்ணிக்கொள்கிறவனுக்குப்‌ பிரம்ம 
லோகம்‌ உள்பட பல லோகங்களுக்குப்‌ போக்கும்‌ வரவும்‌ 
இருக்கின்றன. ஆத்மபோதம்‌ அடையப்பெறுபவனுக்கு 
அத்தகைய போக்கும்‌, வரவும்‌, புணர்வும்‌ இல்லை. எங்கும்‌ 
வியாபகமாயுள்ள ஆத்ம சொரூபம்‌ எங்கிருந்து எங்கே 
போகும்‌! ஆத்ம சொருபம்‌ இல்லாத இடம்‌ எது? ஒரு 
பள்ளிக்கூடத்தில்‌ சிறுவர்களிடம்‌ கேள்வி ஒன்று கேட்கப்‌ 
பட்டது, ** அண்டம்‌ ஏன்‌ விழாதிருக்கிறது?”” என்பதாகும்‌ 
அக்கேள்வி. ஒருவேலை ஆகர்ஷண சக்தியின்‌ திறனை 
விளக்குதற்கு இக்கேள்வியை ஆசிரியர்‌ கிளப்பியிருக்க 
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லாம்‌. அதற்கு விடையாகச்‌ கிறு குழந்தை ஒன்று பதில்‌ 
சொல்லிற்று. “அது எங்கிருந்து எங்கே விழும்‌?” என்ப 
தாகும்‌ அவ்விடை. இதுதான்‌ அண்டத்தைப்‌ பற்றிய 
உண்மை. அண்டம்‌ இருக்குமிடம்‌ எது, இல்லாத இடம்‌ 
எது? இருக்கும்‌ இடத்திலிருந்து இல்லாத இடத்துக்குப்‌ 
(போவதை விழுதல்‌ என்றும்‌, போதல்‌ என்றும்‌ பகர்கிறோம்‌, 
எங்கும்‌ வியாபகமாக இருக்கும்‌ அண்டம்‌ விழுவதில்லை, 
ஆசிரியர்‌ கேட்ட கேள்வி பொருளற்றது. அண்டத்துக்கு 
மேல்‌ என்பதும்‌, கீழ்‌ என்பதும்‌, நடு என்பதும்‌ இல்லை. 
ஆத்ம சொருபமும்‌ அத்தகையது. ஆத்மா பிறக்கிறது என்‌ 
பதும்‌, மாய்கிறது என்பதும்‌ வெறும்‌ கற்பனையாம்‌, ஆத்மா 
எங்கிருந்து எங்கே போகும்‌? அது இல்லாத இடம்‌ எது? 
ஆதம சொருபத்தின்‌ மீது சொர்க்க வாழ்வு என்னும்கற்பனை 
யானது ஆரோபிக்கப்படுகிறது. ஜீவன்‌ தன்னை குமானுஷன்‌ 
அல்லது அற்ப மனிதன்‌ என்று கற்பித்துக்கொள்வது மயக்‌ 
கத்தின்‌ விளைவு. எங்கும்‌ நிறைபொருளாகிய பரமாத்ம 
சொருபமே மனிதனுடைய நிஜ சொரூபம்‌, அனுபூதியில்‌ 
அதை உணர்பவனுக்குப்‌ போக்குமில்லை, வரவுமில்லை. 
குழந்தை கனவு காண்பது போன்று அக்ஞானத்‌ தில்‌ இருப்‌ 
பவன்‌ ஜனன மரணம்‌ என்றும்‌, படிப்படியாக மேல்‌ எழுந்து 
போகும்‌ சுவர்க்க பதவிகள்‌ என்றும்‌, படிப்படியாக சீழ்நோக்‌ 
கிச்‌ செல்லும்‌ நரகமாய்‌ அமைந்துள்ள பாதாள லோகங்க 
ளென்றும்‌ கனவு நிலையிலே அவன்‌ கற்பித்துக்கொண்டிருக்‌ 
கிறான்‌. ஞானோதயமானதும்‌ இவை யாவும்‌ மாயமாய்‌ 
மறைந்தோடிப்போகின்றன. 


ஆனால்‌ உலகத்தவர்‌ அனைவரும்‌ சாவதிலும்‌, பிறப்பதி 
லும்‌ சுவர்க்கத்துக்குப்‌ போவதிலும்‌ நம்பிக்கை வைத்திருப்‌ 
ப்தற்குக்‌ காரணம்‌ யாது? அவர்கள்‌ இன்னும்‌ அக்ஞான 
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நிலையில்‌ இருக்கிறார்கள்‌, அவர்கள்‌ பெற்றுவரும்‌ அனு 
பவம்‌ ஒருவன்‌ புஸ்தகம்‌ படிப்பதற்கு ஒப்பானது. புஸ்தகத்‌ 
தைப்‌ படிக்கின்றவன்‌ பக்கம்‌ பக்கமாகத்‌ திருப்புகிறான்‌. ஒரு 
பக்கம்‌ முடிந்ததும்‌ அடுத்த பக்கம்‌ புரட்டி எடுக்கப்படுகிறது. 
இப்படி புஸ்தகம்‌ வாசிக்கின்ற பொழுது மாறுபாடு அடைந்‌ 
தது எது? போக்கும்‌ வரவும்‌ எதற்கு உண்டாயிற்று 2 
வாசிக்கின்ற மனிதனுக்கு அல்ல, புஸ்தகத்திலுள்ள பக்கங்‌ 
களுக்கே போக்கும்‌ வரவும்‌ உண்டாயிற்று, பிரபஞ்சம்‌ என்‌ 
பது ஒரு பெரிய புஸ்தகம்‌, ஜீவாத்மன்‌ அதை வாசித்து 
இயற்கையைப்‌ பற்றிய அனுபவத்தைப்‌ பெறவேண்டும்‌. 
இயற்கை என்னும்‌ புஸ்தகத்தில்‌ ஒவ்வொரு அத்தியாயமாக 
மாறி மாறி வந்து கொண்டிருக்கிறது, அதற்கேற்பக்‌ காட்சி 
யும்‌ மாறி அமைந்து கொண்டிருக்கிறது, ஒரு அத்தியாயத்‌ 
தைப்‌ படித்தானவுடன்‌ அடுத்த அத்தியாயம்‌ அந்த ஜீவாத்ம 
னுடைய காட்சியில்‌ வந்து நிற்கிறது, அதற்கிடையில்‌ 
ஆத்மன்‌ இருந்தபடி இருந்து கொண்டிருக்கிறான்‌. இயற்கை 
தான்‌ மாறி அமைந்தது, ஆத்மா மாறவில்லை, அது என்றைக்‌ 
கும்‌ மாருத பொருள்‌. ஜனனம்‌, மரணம்‌ என்பன இயற்கை 
யின்கண்‌ உண்டு, ஆத்ம சொரூபத்தில்‌ இல்லை, ஆயினும்‌ 
அக்ஞானத்தில்‌ இருப்பவர்‌ இதைக்‌ குறித்து மயக்கமடை 
கின்றனர்‌. நகர்ந்து செல்வது பூமி, ஆனால்‌ மயக்கத்தில்‌ 
சூரியன்‌ உதயமாகிறது, மேலே போகிறது, கீழே போகிறது 
என்று நாம்‌ கருதுகிறோம்‌. அதேபாங்கில்‌ நாம்‌ சாகிறோம்‌, 
பிழைக்கிறோம்‌ என்று மதி மயக்கம்‌ கொள்கின்றோம்‌. 
வெவ்வேறு உலகங்கள்‌ என்பன வெவ்வேறு மனநிலை 
களாம்‌. ஒருவிதமான மன நிலையில்‌ இந்தப்‌ பூமியையும்‌, 
சூரியனையும்‌, சந்திரனையும்‌, நட்சத்‌ திரங்கனையும்‌ காண்கி 
ரோம்‌. அதே மனநிலையில்‌ உள்ள மற்ற ஜீவர்களுக்கும்‌ இவை 
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களின்‌ காட்சி தென்படுகிறது, ஒரே மனநிலையில்‌ உள்ள 
பல ஜீவர்கள்‌ இந்த மண்ணுலகில்‌ வசித்து வருகிறோம்‌. ௩ம்‌ 
அனைவருக்கும்‌ இயற்கையின்‌ காட்சி ஒரே விதமானது. 
நமக்கு இடையில்‌ வேறு மனநிலையில்‌ இருக்கின்ற வேறு 
ஜீவர்கள்‌ இருக்கலாம்‌. அவர்களுடைய உடலமைப்பும்‌, 
அவர்கள்‌ காணும்‌ காட்சியும்‌ நம்‌ காட்சிக்கு எட்டுவகில்லை, 
நம்மை அவர்கள்‌ காண்பதில்லை, நாம்‌ அவர்களைக்‌ காண்ப 
தில்லை. இதற்கு மற்றொரு திருஷ்டாந்தம்‌ எடுத்துக்கொள்ள 
லாம்‌. வான்‌ ஒலி பரப்பப்பெறுகிறது. இந்த ஒலியின்‌ 
அலைக்கு வடிவங்கள்‌ பல இருக்கின்றன. ஏககாலத்தில்‌ 
ஒரே இடத்துக்கு வெவ்வேறு வடிவங்களை உடைய ஓலி 
அலைகள்‌ வந்து கொண்டிருக்கின்றன. ஆனால்‌ நமது (15801௦ 
Receiver) ஒலி கேட்கும்‌ கருவி எந்த அலையை வாங்கத்‌ 
தீகுதியுடையதாகச்‌ செய்து வைக்கப்பட்டிருக்கிறதோ அந்த 
ஒலியை மட்டும்‌ நாதிக்கிறது. மற்ற ஒலிகள்‌ அவ்விடத்தில்‌ 
இருந்தும்‌ இல்லாதவைபோன்று புலனாகாது கிடக்கின்றன. 
இக்கோட்பாடு ஜீவர்களின்‌ வாழ்க்கைக்கும்‌ பொருந்து 
கிறது, மானுட அனுபவம்‌ என்னும்‌ மனநிலையில்‌ நாம்‌ 
இருக்கிறோம்‌. அதே நிலையிலுள்ள மற்றவர்களையும்‌ கண்டு 
வருகிறோம்‌. இந்த மனநிலையை மாற்றிவிட்டால்‌ அதற்‌ 
கேற்ப பிரபஞ்சத்தின்‌ காட்சியும்‌ நமக்கு மாறிப்போம்‌, தேவ 
லோகக்‌ காட்சி என்னும்‌ மனநிலைக்கு நாம்‌ மாறிவிட்டால்‌ 
மனிதலோகம்‌ மறைந்துபோய்‌ தேவலோகம்‌ நமக்குத்‌ தோன்‌ 
தும்‌. தீவினை செய்கின்‌ றவனுக்கு அரக்கர்‌ உலகமும்‌ பிசாசு 
உலகமும்‌ தென்படும்‌. இப்படிப்‌ பல உலகங்களாகத்‌ கென்‌ 
படுபவைகள்‌ யாவும்‌ உண்மையில்‌ ஒரே இயற்கையின்‌ பல 
விதத்‌ தோற்றங்களாம்‌. மண்ணுலகமாகத்‌ தென்படுவதும்‌, 
சொர்க்கலோகமாகத்‌ தென்படுவதும்‌, நரகமாகத்‌ தென்படு 
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வதும்‌ ஒன்றோடு ஒன்று சம்பந்தப்படாத வெவ்வேறு 
லோகங்கள்‌ அல்ல; ஒரே பிரபஞ்சம்‌ அவரவர்‌ மனநிலைக்கு 
ஏற்ப வெவ்வேறு லோகங்களாகக்‌ காட்சி கொடுக்கிறது. 
மண்ணுலகில்‌ வசிக்கும்‌ ஒருவன்‌ சுவர்க்கத்துக்குப்‌ போவ 
தாக சர்வகாலமும்‌ எண்ணிக்கொண்டிருக்கிறான்‌. உடலை 
உகுத்த பிறகு அவனுக்கு அத்தகைய காட்கி வருகிறது. 
பரமபதத்தில்‌ கடவுள்‌ சிம்மாசனத்தின்மீது வீற்றிருப்பதாக 
அவன்‌ காண்கிறான்‌. கடவுள்‌ சன்னிதியில்‌ நின்று கொண்டு 
சதா அவன்‌ அவரைப்‌ புகழ்ந்து கொண்டிருக்கிறான்‌. இத்த 
கைய மனநிலையை அந்த ஜீவன்‌ தனக்குத்தானே கற்பித்துக்‌ 
கொண்டான்‌. இதே பிரபஞ்சம்‌ அவனுச்கு ஒரு பரந்த 
பரலோகமாக மாறியமைந்தது. ஆங்குச்‌ சிறகுகள்‌ படைத்த 
தேவகணங்கள்‌ பறந்து கொண்டிருப்பதாக அவனுக்குத்‌ 
தோன்றுகிறது. இத்தகைய சொர்க்கத்தை மனிதன்‌ தனக்‌ 
குத்‌ தானே சிருஷ்டித்துக்‌ கொண்டான்‌. ஆகவே சுவர்க்‌ 
கத்தைப்‌ பற்றியும்‌ நரகத்தைப்பற்றியும்‌ புராணங்கள்‌ பகரு 
தலில்‌ ஓரளவு உண்மை உண்டு. அத்தகைய மதிமயக்கம்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ பரியந்தம்‌ ஜீவர்களுக்கு சுவர்க்கம்‌, நரகம்‌ 
என்கின்ற தோற்றங்களும்‌ இருந்துகொண்டு வரும்‌. 

சுவர்க்க மென்றும்‌ நரக மென்றும்‌ மனிதன்‌ காணும்‌ 
காட்சிகளெல்லாம்‌ அவன்‌ தனக்குத்தானே கற்பித்துக்‌ 
கொள்ளும்‌ தோற்றங்களாம்‌. அதே போன்று இந்த மண்‌ 
ணுலக வாழ்க்கையும்‌ அவன்‌ தனக்குத்தானே கற்பித்துக்‌ 
கொள்ளும்‌ மற்றொருவிதத்‌ கோற்றமாகும்‌. மக்களுள்‌ பெரும்‌ 
பாலர்‌ சுவர்க்கத்தையும்‌, நரகத்தையும்‌ வெறும்‌ தோற்றங்‌ 
கள்‌ என்று கருதுதற்கு ஆயத்தமாய்‌ இருக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ 
இந்த மண்ணுலக வாழ்க்கையை அத்தகைய வெறும்‌ தோற்‌ 
றம்‌ என்று கருதுதற்கு அவர்கள்‌ ஆயத்தமாய்‌ இல்லை. 


460 ஞானயோக விளக்கம்‌ 


இதை முற்றிலும்‌ மெய்யானது என்றே அவர்கள்‌ நம்பி வரு 
கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ இதை மெய்யென்று நம்புதல்‌ மூலம்‌ 
மனிதன்‌ தனக்குத்தானே பொய்யை நிலைநாட்டி வருகிறான்‌. 
தன்னை உடல்‌ சொரூபம்‌ என்று கருதுவது பொய்களுள்‌ 
ஒப்பற்ற பொய்யாகும்‌, மனிதன்‌ உடல்‌ சொரூபமாக முன்பு 
இருந்தது கிடையாது. இப்பொழுது தன்னை உடல்‌ சொரூப 
மாக எண்ணிக்கொண்டிருப்பதம்‌ உண்மையல்ல; இனியும்‌ 
அவன்‌ உடல்‌ சொரூபம்‌ ஆகப்போவதில்லை. அவன்‌ தன்னை 
ஒரு மானுடன்‌ என்று எண்ணிக்கொண்டிருப்பதும்‌ பொய்‌. 
அகண்ட சத்‌ சித்‌ ஆனந்தம்‌ அவனுடைய நிஜசொருபம்‌, 
கடவுளை வழுத்தும்‌ பொழுதெல்லாம்‌ தன்னுடைய நிஜ 
சொருபத்தை தனக்குத்தானே ஞாபகப்படுத்திக்கொள்ள 
அவன்‌ முயன்று வந்திருக்கிறான்‌. இதற்கு மாறாக மனிதன்‌ 
ஒரு பாபியாகத்‌ தான்‌ பிறந்திருக்கிறான்‌ என்று எண்ணு 
வானாகில்‌ கற்பிதங்களுள்‌ அது மிகக்‌ கடைப்பட்ட கற்பித 
மாகும்‌. குணக்கேடே வடிவெடுத்தவன்‌ என்று தன்னைத்‌ 
கானே கருதிக்கொள்ளுதலும்‌ கீழ்த்தரமான கற்பனையாம்‌. 
ஒரு மனிதன்‌ மற்றொருவனைப்‌ பார்த்து பாபி என்‌ கின்றான்‌. 
அப்படிப்‌ பகர்கின்றவன்‌ பாபியா அல்லது பகரப்பெறு 
கின்றவன்‌ பாபியா என்னும்‌ கேள்வி ஈண்டு எழுகிறது. 
இதைச்‌ சற்று ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌, இங்குக்‌ குழந்தை 
ஒன்று இருக்கிறது, அதன்‌ முன்னிலையில்‌ ஒரு மேஜையின்‌ 
மீது பொற்காசு நிறைந்தபை ஒன்றை வைக்கிறோம்‌, திருடன்‌ 
ஒருவன்‌ வந்து பொற்காசு அடங்கிய பையைத்‌ தூக்கிக்‌ 
கொண்டு போகிறான்‌, அக்குழந்தையின்‌ காட்சியில்‌ பொற்‌ 
காசு இருந்ததும்‌, அதை இழந்ததும்‌ ஒன்றேயாம்‌, திருடன்‌ 
ஒருவன்‌ அதைத்‌ தூக்கிக்கொண்டு போயுள்ளான்‌ என்‌ 
னும்‌ உணர்வு அக்குழந்தைக்கு வருவ தில்லை. திருடுதல்‌ 
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என்னும்‌ செயல்‌ அக்குழந்தையின்‌ உள்ளத்தில்‌ இல்லை. 
ஆதலால்‌ அச்செயலைப்‌ புறவுலகிலும்‌ அது காண்பதில்லை. 
பாபத்தைப்‌ பற்றிய உண்மையும்‌ இதுவே. யாருடைய 
உள்ளத்தில்‌ பாபமும்‌, கொடுமையும்‌ நிறைந்திருக்கின்‌ ற 
னவோ அத்தகைய மனிதன்‌ புற உலகிலும்‌ பாபத்தையும்‌* 
கொடுமைகளையும்‌ காண்கின்றான்‌. மனத்தகத்து நலமே வடி 
வெடுத்திருப்பவர்‌ புற உலகில்‌ கேடு ஒன்றையும்‌ காண்ப 
தில்லை. தீமை நிறைந்திருக்கின்ற மனிதனே நரகத்தின்‌ 
காட்சியை இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ காண்கிறான்‌. ஒரு சிறிதளவு 
தலம்‌ வாய்க்கப்பெற்ற மனிதன்‌ இப்பிரபஞ்சத்தைச்‌ சுவர்க்க 
மாகக்‌ காண்கிறான்‌. முற்றிலும்‌ மனபரிபாகம்‌ அடைந்திருப்‌ 
பவனுக்கு இதே பிரபஞ்சம்‌ கடவுள்‌ சொரூபமாகக்‌ காட்சி 
கொடுக்கிறது. மனது பரிபாகம்‌ அடைந்துகொண்டு வரு 
மளவ புற உலகின்‌ காட்சியும்‌ மனிதனுக்கு மாறிக்கொண்டே 
வருகிறது. மனத்தூய்மை முற்றிலும்‌ ஏற்படுங்கால்‌ புற 
உலகின்‌ காட்சி அறவே மாறியமைகிறது. பல கற்ப காலங்‌ 
களாக நரக வேதணைகளைப்பற்றி அவன்‌ கண்டு கொண்டிருந்த 
கனவுகளெல்லாம்‌ இப்பொழுது மறைந்தோடுகின்றன. 
பல்லாண்டு பல்லாண்டாகத்‌ தன்னை ஒரு மானுடன்‌ என்று 
எண்ணிக்கொண்டிருந்த கனவும்‌ மறைந்துபட்டுப்‌ போகிறது. 
நெடுகாள்‌ சுவர்க்கவாசம்‌ செய்துவந்த ஒரு தேவன்‌ என்று 
தன்னைக்‌ கற்பித்துக்‌ கொண்டிருந்த கனவும்‌ ஒழிந்து 
போகிறது, அரக்கர்‌ இயல்பு படைத்த கீழோன்‌ என்று 
தன்னைப்பற்றி எண்ணிக்கொண்டிருக்த எண்ணமும்‌ அகன்று 
அடிபட்டுப்போகிறது. பூலோகம்‌, புவர்லோகம்‌, சுவர்லோகம்‌: 
என்று பலதரப்பட்ட லோகங்களிலே தான்‌ வசித்திருந்த 
தாக எண்ணிய எண்ணமும்‌ வெறும்‌ கனவாக மறைந்து 
போகிறது, இத்தனை வீதமான கனவுகளை அனுப 
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வித்து வந்த ஆத்மன்‌ இறுதியில்‌ தான்‌ ஒருவிதமான மாறு 
பாடும்‌ அடைந்தது கிடையாது; தான்‌ இருந்தபடி இருந்த 
வன்‌; தனக்கு உண்டான மாறுதல்களெல்லாம்‌ தான்‌ வெறு 
மனே கற்பித்துக்கொண்டது என்கின்ற உண்மையை இறுதி 
யில்‌ அறிகிறான்‌. அந்த ஆத்மன்‌ சரீரத்தில்‌ கட்டுண்டவன்‌ 
அல்லன்‌; காலம்‌ என்னும்‌ கற்பிதத்தை அவன்‌ தனக்குத்‌ 
தானே உண்டுபண்ணிக்கொண்டான்‌. சுவர்க்கம்‌ என்னும்‌ 
ஒரு சீரிய நிலைக்கு இவன்‌ சென்றிருந்தவன்‌ அல்லன்‌. சுவர்க்‌ 
கம்‌ என்னும்‌ மனவிகாரத்தை அவன்‌ தனக்குத்தானே கற்‌ 
பித்துக்கொண்டான்‌. அவன்‌ வழிபட்ட எண்ணிறந்த தேவ 
தைகள்‌ தனக்குப்‌ புறம்பாயிருந்த வியக்திகள்‌ அல்லர்‌. கன 
வில்‌ தோன்றிய வடிவங்களையெல்லாம்‌ தனக்குத்தானே கற்‌ 
பித்துக்கொண்டது போன்று பல வடிவங்களில்‌ தோன்றிய 
தேவதைகளையும்‌ அவன்‌ தனக்குத்தானே கற்பித்துக்கொண் 
டான்‌. இந்த தேவதைகளுடைய துணையை நாடி அவன்‌ 
வாழ்ந்திருந்தவன்‌ அல்லன்‌. பல தேவதைகளையும்‌, அசுரர்‌ 
களையும்‌, மக்களையும்‌, ஸ்தாவரங்களையும்‌, ஜங்கமங்களையும்‌, 
ஒடப்பொருள்களையும்‌ ஆத்மன்‌ தனக்குத்‌ தானே ௧ ற்பித்துக்‌ 
கொண்டான்‌. இப்பொழுது தனது நிஜசொருபத்தை அவன்‌ 
அறிந்துகொண்டான பிறகு சொர்க்கங்களுக்கெல்லாம்‌ தான்‌ 
அப்பாற்பட்டவன்‌ என்பதை அவன்‌ அனுபூ தியில்‌ அறிகிறான்‌. 
தனக்கு இதுகாறும்‌ தென்பட்டுக்கொண்டு வந்திருந்த 
அண்டங்களுக்கெல்லாம்‌ மிக மேலானவன்‌ எள்‌ றும்‌, நிறைவு 
நிலையே வடிவெடுத்தவன்‌ என்றும்‌ தன்னைப்பற்றி அனுபூதி 
யில்‌ அவன்‌ அறிந்துகொள்கிறான்‌. அகண்டாகாரத்தில்‌ விரிந்‌ 
தோடும்‌ காலத்துக்கும்‌ அதீதமானவன்‌ ஆத்மன்‌, அகண்டா 
காரத்தில்‌ விரிந்தோடும்‌ வெட்டவெளியைவிட மிக உயர்ந்த 
வன்‌ ஆத்மன்‌. இந்த அனுபவம்‌ வருமிடத்தே பயம்‌ நீங்கு 
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கிறது; முக்தி அடையப்பெற்றதாகிறது, மயக்கங்கள்‌ யாவும்‌ 
மறைந்து போகின்றன. படுகிற துன்பத்துக்கு இனி இட 
மில்லை. பிறப்பு என்னும்‌ கற்பனை அகலுகிறது. அத்‌ 
துடன்‌ இறப்பு என்கின்ற கற்பனையும்‌ போயொழிகிறது. 
துன்பம்‌ பொருளற்றது; ஆதலால்‌ இன்பத்தைப்பற்றிய 
எண்ணத்துக்கும்‌ ஆங்கு இடமில்லை. மண்ணுலகு ஒடுங்கிப்‌ 
போகிறது, அத்துடன்‌ நாடிய சுவர்க்கங்களும்‌ மறைந்து 
பட்டுப்போகின்றன. இதுகாறும்‌ தான்‌ எடுத்திருந்த தேகங்‌ 
, கள்‌ வெறும்‌ கற்பனையாய்ப்‌ போகின்றன. அவை யாவை 
யும்‌ கற்பனை செய்கின்ற மனதும்‌ அத்துடன்‌ மாய்ந்து 
போகிறது. அண்டங்கள்‌ அனைத்தும்‌ தனது ஆத்ம 
சொரூபத்தில்‌ மறைந்து போகின்றன. ஜீவாத்மன்‌ எடுத்‌ 
துக்கொண்ட விதவிதமான முயற்சிகள்‌, அவன்‌ நிகழ்த்‌ 
திய போக்கு வரவு என்னும்‌ செயல்கள்‌, போராட்டங்கள்‌ 
ஆகிய யாவும்‌ திரும்பவும்‌ தலையெடுக்கா வண்ணம்‌ மறைந்து 
பட்டுப்‌ போகின்றன, இயற்கையாகத்‌ தென்பட்டது 
எதுவோ, இயற்கையின்கண்‌ உள்ள ஜடப்‌ பொருள்களாக 
வும்‌ விசைகளாகவும்‌ தென்பட்டவைகள்‌ யாவோ, விதவித 
மான லோகங்களாகத்‌ தென்பட்டவைகள்‌ எவையோ, புல்‌ 
முதல்‌ பிரம்மதேவன்‌ வரையிலுள்ள கணக்கற்ற ஜீவகோடி 
களாகத்‌ தென்பட்டவைகள்‌ எவையோ அவையாவும்‌ இப்‌ 
பொழுது அகண்ட சத்‌ சித்‌ ஆனந்தமாக விளங்குகின்றன. 
மேலும்‌ அந்த அகண்ட சத்‌ சித்‌ ஆனந்தத்துக்குத்‌ தான்‌ 
அன்னியமானவன்‌ அல்லன்‌ என்கின்ற அனுபூதியும்‌ அந்த 
ஆத்மனுக்கு வந்து வாய்க்கிறது. வெட்ட வெளியின்கண்‌ 
ஒரு நொடிப்பொழுதுக்கு விதவிதமான நிறங்களையுடைய 
மேகங்கள்‌ தோன்றி வந்து திரும்பவும்‌ மறைந்துபட்டுப்‌ 
போகின்றன, அதேபாங்கில்‌ ஆத்மசொருபத்தின்‌ முன்னிலை 
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யில்‌ இத்தனை விதமான பிரபஞ்சக்‌ காட்சிகள்‌ தோன்றிச்‌ 
சற்று நிலைத்திருந்து பின்பு மறைந்துபட்டுப்‌ போகலாயின. 
ஆகாசம்‌ மாறுவதில்லை; ஆகாசத்தின்கண்‌ உள்ள சந்திரன்‌, 
சூரியன்‌, நட்சத்திரங்கள்‌ முதலியன மாறுகின்றன, அதே 
பாங்கில்‌ சித்‌ ஆகாசமாகிய பரமாத்மன்‌ மாறுவதில்லை. 
இந்தப்‌ பரமாத்மனுக்கு அன்னியமானவனாக ஜவாத்மன்‌ 
தன்னைக்‌ கருதுவதால்‌ இத்தனை விதமான மாறுபாடுகளை 
யும்‌ அவன்‌ தனக்குத்தானே கற்பித்துக்கொள்கின்றான்‌. 
இந்தக்‌ கற்பனையை ஒழித்துவிட்டு நித்தியமாய்‌ உள்ள 
பரமாத்மனுக்குத்‌ தான்‌ அன்னியமானவன்‌ அல்லன்‌ என்று 
தனது நிஜசொருபத்தில்‌ நிலைத்திருப்பது ஜீவாத்மனுடைய 
குறிக்கோள்‌ ஆகிறது. 


இப்பொழுது கேள்வி ஒன்று எழுகிறது. “* மனித 
னுடைய நிஜசொருபம்‌ ஆத்மா என்பதை அனுபூதி வாயிலாக 
அறிந்துகொள்ள முடியுமா?” ஆத்மா இத்தகைய பாங்கு 
உடையது என்னும்‌ கொள்கையை அல்லது கோட்பாட்‌ 
டைப்பற்றிப்‌ படித்து அல்லது கேட்டுத்‌ தெரிந்துகொள்ள 
லாம்‌; அதை சுவானுபூதியில்‌ பெற முடியுமா என்பது 
கேள்வி. சுவானுபவத்‌ தில்‌ பெற்றே ஆகவேண்டும்‌ என்பதே 
அதற்கு விடை. ஆத்ம ஞானம்‌ அடையப்பெற்ற மேலோர்‌ 
இம்மண்ணுலகில்‌ எக்காலத்திலும்‌ இருந்து வருகின்றனர்‌. 
உண்மையை மறைத்துவைக்கும்‌ மயக்கமானது அவர்களு 
டைய மனத்தகத்தைவிட்டு அறவே அகன்றுபோயிற்று. 
தங்களுடைய நிஜசொருபத்தை அவர்கள்‌ நேரே சாக்ஷாத்‌ 
கரிக்கின்றனர்‌. இதைத்‌ தொடர்ந்து மற்றொரு கேள்வி 
வருகிறது. இத்தகைய அனுபூதியை அடைந்ததும்‌ அவர்கள்‌ 
உடனே மாண்டு போகின்றனரா £ இல்லை, உடனே 
அவர்கள்‌ மாண்டு போவதில்லை. அவர்களுக்கு என்ன 
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ஆகிறது என்பதை ஓர்‌ உபமானத்தைக்‌ சொண்டு விளக்க 
லாம்‌. இரண்டு சக்கரங்கள்‌ ஒரு அச்சில்‌ இணக்கப்பட்‌ 
டிருக்கின்றன, அப்படி இணைக்கப்பட்டிருப்பதால்‌ அன்‌ 
விரண்டு சக்கரங்களும்‌ ஒன்று சேர்ந்து சுழன்று ஓடுகின்றன. 
இரண்டு சக்கரங்களுள்‌ ஒன்றை உறுதியாகக்‌ கையில்‌ 
பற்றிப்‌ பிடிக்கின்ற அதே வேளையில்‌ ஒரு கோடாரியைக்‌ 
கொண்டு அச்சை வெட்டித்‌ துண்டித்தால்‌ கைப்பிடியில்‌ 
உள்ள சக்கரம்‌ சுழன்று ஓடாது நிற்கும்‌. ஆனால்‌ 
மற்றைய சக்கரமோ அது பெற்றுள்ள வேகத்தால்‌ பின்னும்‌ 
உருண்டு ஓடிக்கொண்டே இருக்கும்‌. வேகம்‌ இருக்கும்‌ 
வரையில்‌ அது உருண்டோடிப்‌ பிறகு கீழே விமும்‌. 
யாண்டும்‌ தன்மயமாயுள்ள ஆத்மா ஒரு சக்கரமாகிறது. 
கற்பிதமாக வந்துள்ள தேகமும்‌ மனதும்‌ சேர்ந்து மற்றொரு 
சக்கரமாகிறது. கர்மம்‌ என்னும்‌ அச்சு இவ்விரு சக்கரங்‌ 
களையும்‌ இணைத்துப்‌ பிடிக்கிறது. ஞானம்‌ என்னும்‌ கோடாரி 
யைக்கொண்டு கர்மம்‌ என்னும்‌ அச்சை வெட்டி விடுகிறோம்‌, 
அப்படி வெட்டியதும்‌ ஆத்மா என்னும்‌ சக்கரத்துக்கு 
அசைவு இல்லை என்பதை அறிவோம்‌. ஆத்மாவுக்குப்‌ 
போக்கும்‌ வரவும்‌ இல்லை; வாழ்வும்‌ மரணமும்‌ இல்லை; 
இயற்கையின்கண்‌ உள்ள இயல்புகளெல்லாம்‌ ஆத்மாவின்‌ 
கண்‌ இல்லை; அதற்கு ஆசாபாசங்கள்‌ இல்லை; நிராசையே 
வடிவெடுத்துள்ள நிறைபொருள்‌ ஆத்மா. பின்பு தேகத்தை 
யும்‌ மனதையுங்கொண்டு அமைந்துள்ள மற்றொரு சக்கரத்‌ 
துக்குப்‌ பழைய வேகம்‌ இருக்கிறது. அந்தப்‌ பழைய வேகத்‌ 
துக்குப்‌ பிராரப்த கர்மம்‌ என்று பெயர்‌. பிராரப்த கர்மம்‌ 
இருக்கும்‌ வரையில்‌ உடல்‌ வாழ்ககை என்பது உண்டு, 
பிராரப்த கர்மம்‌ ஓய்ந்துபோன உடனே உடலும்‌ உள்ளமும்‌ 
ஒடுங்குகின்றன. அவை ஒடுங்கியபின்‌ அந்த ஆத்மாவுக்கு 
31-30 
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வீதேக முக்தி வருகிறது. பிரம்மலோகம்‌ போன்ற சுவர்க்‌ 
கத்துக்குப்‌ போதல்‌, மண்ணுலகுக்குத்‌ திரும்பி வருசல்‌ 
முதலிய மயக்கம்‌ ஆத்மாவுக்கு இல்லை, உண்மையில்‌ 
போக்குவரவற்ற பொருள்‌ ஆத்மா. சரீரத்தை வைத்திருக்‌ 
கும்‌ வரையில்‌ அந்த ஆத்மாவுக்கு ஜீவன்‌ முக்தன்‌ என்று 
பெயர்‌. மற்ற மனிதர்களைப்‌ போன்று அவனும்‌ ஜீவித்திருப்‌ 
பவனாகத்‌ தென்படுகின்றான்‌, உண்மையில்‌ அத்தகைய தோற்‌ 
றத்துக்கிடையில்‌ அவன்‌ முக்த புருஷனே. இங்ஙனம்‌ ஜீவன்‌ 
முக்தி நிலையை அடைவதே வேதாந்தத்தின்‌ குறிக்கோள்‌ 
ஆகும்‌. 

பாலைவனப்‌ பிரதேதேசம்‌ ஒன்றில்‌ ஒரு மனிதன்‌ 
நடந்து செல்கின்றான்‌. நடுப்பகலில்‌ அவனுக்குத்‌ தடாகம்‌ 
ஒன்று தென்படுகிறது, அதன்‌ அருகில்‌ மரங்கள்‌ நின்று 
கொண்டிருக்கின்றன, மரங்களின்‌ நிழல்‌ தடாகத்திலும்‌ 
தென்படுகிறது, இந்த அழகிய காட்சியைக்‌ கண்டு அவன்‌ 
வியப்புறுகிறான்‌. செழிப்பான இப்பிரதேசத்தைப்‌ பாலை 
வனம்‌ என்று ஏன்‌ பகரவேண்டும்‌ என்று அவன்‌ வியக்‌ 
கிறான்‌, ஒருநாள்‌ அவனுக்குத்‌ தாங்கமுடியாத தாகம்‌ வரு 
கிறது. தென்படுகிற தடாகத்தில்‌ சென்று நீர்‌ அருந்துவோம்‌ 
என்று எண்ணிக்கொண்டுபோகிறான்‌. அவன்‌ போகப்போகத்‌ 
தடாகமும்‌ பின்வாங்கிக்‌ கொண்டே போகிறது. நெடுந்‌ 
தூரம்‌ போன பிறகு தான்‌ கண்டது தடாகம்‌ அல்ல, அது 
வெறும்‌ தோற்றம்‌; கானல்‌ நீர்‌ என்று தான்‌ புஸ்தகத்தில்‌ 
படித்திருந்தது அதுவே என்று அதைப்பற்றிய உண்மையை 
இப்போது சுவானுபவத்தில்‌ கண்டு கொள்கிறான்‌. அதைப்‌ 
பற்றிய உண்மையைக்‌ கண்டுகொண்ட பிறகு அடுத்த நாளும்‌ 
அதே கானல்‌ நீரின்‌ காட்சியைக்‌ காண்கிறான்‌. ஆனால்‌ அது 
வெறும்‌ கானல்‌ நீர்‌ என்கின்ற உண்மையைக்‌ கண்டு 
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கொண்ட பிறகு அதை நாடிச்செல்லுதல்‌ என்கின்ற மயக்‌ 
கம்‌ அவனுக்கு வருவதில்லை. இந்த உலகம்‌ அத்தகைய 
பாலைவனத்துக்கு ஒப்பானது, இங்கு மனிதனுக்கு உற்றார்‌ 
உறவினர்‌, வீடுவாசல்‌ என்னும்‌ காட்சிகளெல்லாம்‌ தென்பட 
டுக்‌ கொண்டிருக்கின்றன, இவையாவும்‌ உண்மையானவை 
கள்‌, யாண்டும்‌ தனக்குச்‌ சொந்தமானவைகள்‌ என்னும்‌ 
மயக்கத்தில்‌ மனிதன்‌ இருக்கிறான்‌. கானல்‌ நீர்‌ போன்று 
இவையெல்லாம்‌ வெறும்‌ தோற்றம்‌ என்று அறிந்துகொள்‌ 
ஞும்பொழுது இவைகள்‌ மீது அவன்‌ வைக்கும்‌ பற்றுதல்‌ 
அகன்றுபோகிறது. ஆத்ம ஞானத்தின்‌ திறன்‌ இத்‌ 
தகையது, ஆத்ம சொரூபத்தை சாக்ஷாத்கரிப்பவனுக்கு 
உலகம்‌ வெறும்‌ தோற்றமாய்த்‌ தென்படுகிறது. அதன்மீது 
அவன்‌ வைத்திருந்த மனோவேகமும்‌ மறைந்துபட்டுப்‌ 
போகிறது. மெய்ப்பொருள்‌ எது, அதன்மீது தென்படும்‌ 
தோற்றம்‌ எது என்பதை உள்ளபடி அறிந்து கொள்ளுதற்கு 
உபாயமாய்‌ இருப்பது ஞானம்‌. 


ஆத்ம ஞானம்‌ அடையப்பெற்றவனுக்கு இவ்வுலகத்‌ 
தின்‌ காட்சி மாறியமைகிறது. ஆனால்‌ ஞானம்‌ அடை 
யப்பெறாத சிலர்‌ தாங்கள்‌ ஞானம்‌ அடைந்திருப்பதாக 
மதிமயக்கம்‌ கொள்கின்றனர்‌. தாங்கள்‌ முக்தபுருஷர்‌ ஆயி 
ருப்பதனால்‌ தாங்கள்‌ இவ்வுலகில்‌ எப்படி வேண்டுமென்று 
லும்‌ வாழ்ந்திருக்கலாம்‌; சட்டதிட்டங்களுக்குத்‌ தாங்கள்‌ 
உட்பட்டு இருக்கவேண்டிய தில்லை என்று அவர்கள்‌ பிதற்று 
கின்றனர்‌. ஆனால்‌ உண்மையில்‌ அவர்கள்‌ மயக்கத்தினின்று 
தெளிந்தவர்கள்‌ அல்லர்‌. ஆத்மசொரூபம்‌ எந்த சட்டதிட்டத்‌ 
திலும்‌ கட்டுப்பட்டதன்று. பிரபஞ்ச அமைப்போ நியதி 
என்னும்‌ சட்டதிட்ட சொரூபமானது. பிரபஞ்சத்தின்கண்‌ 
உள்ள சட்டதிட்டங்கனைக்‌ கடந்து ஆத்ம சொரூபத்தில்‌ மினி 
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ரூம்‌ முக்தி நிலையை சுவானுபூதியில்‌ அறிந்து கொள்ளுதல்‌ 
வாழ்க்கையின்‌ குறிக்கோள்‌ ஆகும்‌. எதிலும்‌ கட்டுப்படாத 
நிலை ஆத்மாவுக்குரியதாகும்‌. ஆதலால்தான்‌ இன்னும்‌ பந்‌ 
தத்தில்‌ இருக்கின்ற ஒரு மனிதனிடத்து இந்த மூரண்பாட்‌ 
டைக்‌ காண்கின்றோம்‌. தான்‌ எதிலும்‌ கட்டுப்பட்டவன்‌ 
அல்லன்‌, தான்‌ விடுதலையே வடிவெடுத்தவன்‌ என்று மனிதன்‌ 
சர்வகாலமும்‌ எண்ண வருகிறான்‌. விடுதலை அல்லது முக்தி 
தன்னுடைய நிஜசொரூபம்‌ என்று உணராவிட்டால்‌ மனித 
னுக்கு உயீர்வாழவோ, பேசவோ, சுவாசிக்கவோ இயலாது 
போம்‌, மேலும்‌ முக்தியைப்‌ பற்றிய உணர்வே அவனுக்கு 
ஓயாது ஊக்கம்‌ அளித்து வருகிறது, அதற்கிடையில்‌ 
ஆழ்ந்து எண்ணிப்‌ பார்த்தால்‌ அவனைப்பற்றிய மற்றொரு 
உண்மை வெளியாகிறது, உடலோடு கூடியிருக்கும்‌ வரை 
யில்‌ அவன்‌ முக்த புருஷன்‌ அல்லன்‌. ஒரு யந்திரம்‌ போன்று 
இயற்கையின்‌ நியதியில்‌ அவன்‌ கட்டுப்பட்டவனாக இருக்‌ 
கின்றான்‌. பந்தத்தில்‌ இருந்து கொண்டிருப்பதற்கிடையில்‌ 
தன்னை முக்தன்‌ என்று எண்ணிக்கொள்வதுதான்‌ மானுட 
வாழ்க்கையின்கண்‌ நாம்‌ காணும்‌ விசித்திரமாகும்‌. அப்படி 
யானால்‌ மனிதனைப்பற்றிய உண்மைதான்‌ என்ன? தன்னை 
முக்த புருஷன்‌ என்று எண்ணுவது மயக்கமா? தன்னை 
முக்த புருஷன்‌ என்று எண்ணிக்கொண்டிருப்பதுதான்‌ 
மயக்கம்‌ என்று ஒரு சாரார்‌ இயம்புகின்றனர்‌. மற்று தன்‌ 
னைப்‌ பந்தத்தில்‌ இருப்பவாகை எண்ணிக்கொண்டிருப்பது 
தான்‌ மயக்கம்‌ என்று இன்னொரு சாரார்‌ இயம்புகின்றனர்‌. 
முரண்‌ படுகின்ற இவ்விரண்டு கொள்கைகள்‌ வந்திருப்பதற்‌ 
குக்‌ காரணம்‌ யாது ? இதற்கு நாம்‌ விடை கண்டு பிடித்தாக 
வேண்டும்‌, மனிதனுடைய நிஜசொருபமாகிய ஆத்மா என்‌ 
றைக்கும்‌ முக்தி நிலையில்‌ இருக்கிறது. இப்பிரபஞ்சம்‌ 
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என்னும்‌ மாயையிலே தன்னை இணைத்துக்கொள்வதால்‌ 
அவனுக்குப்‌ பந்தம்‌ உண்டாயிருக்கிறது என்று மயங்கு 
கின்றான்‌. இயற்கையையும்‌ ஆத்ம சொருபத்தையும்‌ பாகு 
படுத்தத்‌ தெரியாமையினால்‌ இத்தகைய குழப்பம்‌ உண்டா 
கிறது. இந்தக்‌ குழப்பத்தினின்று இன்னொரு கொள்கை 
தோன்றியிருக்கிறது. மனிதனிடத்து இச்சா சுதந்திரம்‌ 
இருக்கிறது என்று கருதப்படுகிறது. “இச்சா சுதந்திரம்‌” 
என்னும்‌ சொல்லிலேயே முரண்பாடு இருக்கிறது, இச்சை 
என்பது நியதி அல்லது சட்டதிட்டத்தில்‌ கட்டுப்பட்டது. 
இயற்கையினுள்‌ கட்டுண்டு கிடக்கின்றவன்‌ அக்கட்டை 
அவிழ்ப்பதற்கு இச்சை கொள்கின்றான்‌. ஆகவே, எங்கு 
இச்சை தென்படுகிறதோ ஆங்கு இயற்கையின்‌ நியதி 
அல்லது பந்தம்‌ இருக்கிறது என்று பொருள்படுத்த 
வேண்டும்‌. இந்த இச்சை உதயமாவதற்கு ஆதாரமாக 
இருக்கின்ற ஆத்ம சொரூபமோ நித்திய முக்தி நிலையில்‌ 
இருக்கிறது. ஆகவே நரம்‌ ஜீவர்களாக இருக்கும்வரையில்‌ 
நம்மிடத்து பந்தம்‌ ஒரு புறமும்‌, முக்கியைப்பற்றிய உணர்வு 
மற்றொரு புறமும்‌ சேர்ந்தே அமைந்திருக்கின்‌ றன. இதுவே 
ஜீவாத்மனைப்பற்றிய வியப்புக்குரிய நிலையாகும்‌. அவன்‌ 
தேவகணத்தைச்‌ சேர்ந்தவனாக இருக்கலாம்‌, நரகணத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவனாக இருக்கலாம்‌ ஜீவனாக இருக்கும்‌ பரியந்தம்‌ 
அவன்‌ பந்தப்பட்டுக்‌ கிடக்கின்றான்‌. அதற்கிடையில்‌ முக்தி 
யைப்பற்றிய உணர்வும்‌ உள்ளத்தில்‌ உதித்துக்கொண்டே 
இருக்கிறது. இயற்கையீனின்று தன்னை அடியோடு 
விடுவித்துக்கொள்கின்றபொழுது தனது சொந்த நிலையாகிய 
வீடுதலை அல்லது முக்தி அவன்‌ உள்ளத்தில்‌ மாறாது 
அமைந்து நிற்கிறது. முக்தி அடைந்தவனுக்குப்‌ பிறகு இவ்‌ 
வாழ்க்கையின்கண்‌ உள்ள பந்தம்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை. இயற்கை 
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தன்னுடைய எண்ணத்துக்கு அன்னியமானது அல்ல என்‌ 
பதை அவன்‌ சுவானுபூதியில்‌ அறிகின்றான்‌. எண்ணத்தை 
உண்டுபண்ணுவது மனது. மனதற்ற பரிசுத்த நிலையில்‌ 
அவன்‌ முழுதும்‌ ஆத்ம சொருபமாய்‌ இருக்கிறான்‌. 
அத்தகைய ஜீவன்முக்தன்‌ வேண்டுமென்றால்‌ இந்த 
இயற்கையின்‌ கோற்றத்தைத்‌ தன்னிடத்து வைத்துக்கொள்‌ 
ளலாம்‌. வேண்டாமென்றால்‌ தன்‌ சொரூபத்திடத்திராந்து 
அவன்‌ அதை அறவே துடைத்துவிடுகிறான்‌. பரம்பொருள்‌ 
சொரூபத்தில்‌ அந்த நிறைஞானி ஒன்றுபட்டிருக்கிறான்‌. 
அத்தகையவனுக்கு ஆண்‌ பெண்‌ என்ற பேதம்‌ எங்கே? தனக்‌ 
குரிய நாடு என்று அவன்‌ எதைக்‌ குறிப்பிடுவான்‌? தன்னை 
ஆண்‌ என்றோ, பெண்‌ என்றோ, குழந்தை என்றோ இயம்ப 
அவனுக்கு இயலாது, அப்படி இயம்புவது வெறும்‌ பொய்‌, 
ஆடவருக்குரிய உரிமைகளைப்‌ பற்றியும்‌ மகளிருக்குரிய 
உரிமைகனைப்பற்றியும்‌ அவன்‌ பேசுவது எங்ஙனம்‌? பிளவு 
பட்ட இடத்தில்‌ உரிமைகளைப்பற்றிய பேச்சு வருகிறது. 
ஏகமாய்‌, பிளவுபடாததாய்‌ இருக்கும்‌ பெருவாழ்வின்கண்‌ 
உரிமைகளுக்கு இடம்‌ எங்கே? ஆண்‌ என்றோ, பெண்‌ 
என்றோ இயம்ப முடியாத பாங்கில்‌ நிறைபொருளாய்‌, 
தூயதாய்‌ ஆத்மா இருக்கிறது, அத்தகைய நிறைஞானிக்கு 
சொந்த ஊர்‌ எது என்னும்‌ கேள்வி எழுமிடத்து அகிலாண்‌ 
டமும்‌ அவனுக்குச்‌ சொந்தமாகிறது. ஏனென்றால்‌ அண்டம்‌ 
முழுதையும்‌ தன்‌ உடலாகக்கொண்டிருப்பது ஆத்மன்‌. இனி 
இத்தகைய உயர்நிலையை துர்ப்பிரயோகப்படுத்தும்‌ மாந்‌ 
தரும்‌ உலகில்‌ இருக்கின்றனர்‌. அண்டமனைத்தும்‌ தங்கள்‌ 
சொருபம்‌ என்று ஞானத்தின்‌ முடிந்த நிலையைப்‌ பேசிக்‌ 
கொண்டிருப்பதற்கிடையில்‌ அருவருப்புக்குரிய கீழான 
செயல்களைப்‌ புரிந்துவரும்‌ புன்மையை ரயும்‌ இவ்வுலகில்‌ 
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காணலாம்‌. “ஏன்‌ இத்தகைய இழிசெயல்களைச்‌ செய்கி 
நீர்கள்‌ என்று நாம்‌ அவர்களைக்‌ கேட்டால்‌ “வெறும்‌ மயக்‌ 
கத்தால்‌ இழி செயல்களாக அவைகள்‌ உங்களுக்குத்‌ கென்‌ 
படுகின்றன; நாங்கள்‌ தவறுதல்‌ எதையும்‌ செய்வதில்லை * 
என்று அத்தகைய கயவர்‌ ஞான்ப்போர்வை போர்த்திக்‌ 
கொள்கின்றனர்‌. அப்படியானால்‌ நிறைஞானியை அறிந்து 
கொள்ளுதற்கு அளவை யாது? 


நன்மை தீமை ஆகிய இரண்டும்‌ இப்பிரபஞ்சத்தில்‌ 
இருக்கின்றன என்பது உண்மை, நன்மை தீமை ஆகிய 
இருவினைகளின்‌ வாயிலாகவும்‌ ஜீவாத்மன்‌ தன்னை விளக்கிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌. ஆனால்‌ இவ்‌ இரு வினைகளுள்‌ 
தீவினை என்பது ஆத்மாவுக்கு மிக எட்ட இருக்கும்‌ அங்கி 
ஆகும்‌. நல்வினை என்பது ஆத்மாவின்‌ அண்மையில்‌ இருக்‌ 
கும்‌ அங்கியாகும்‌. தீமையை அகற்றினாலொழிய ஈன்மைக்‌ 
குப்‌ பக்கத்தில்‌ மனிதன்‌ போகமுடியாது, பிறகு அந்த 
தன்மை என்கின்ற அங்கியையும்‌ கழற்றினாலன்றி ஆத்ம 
சொரூபம்‌ அவன்‌ அனுபவத்துக்கு வருவதில்லை. ஆத்ம 
சொரூபத்தை அனுபூதியில்‌ அடைந்தவனைத்‌ தளைக்கும்‌ 
வினை ஒன்றும்‌ கிடையது. பிராரப்த கர்மம்‌ என்பது அவனி 
டத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ இருக்கலாம்‌. அந்த பிராரப்த கர்மம்‌ 
முற்றிலும்‌ நலமே வடிவெடுத்ததாக இருக்கும்‌. தீவினைகளை 
யெல்லாம்‌ அறவே ௮ சற்றிவிலக்கினாலொ ழிய, ஞானாக்னியில்‌ 
எரித்து நீக்கினாலொழிய உண்மையை சாக்ஷா த்கரிக்க யாருக்‌ 
கும்‌ இயலாது. எனவே ஞானியினிடத்து நிழல்போன்று 
எஞ்சியிருக்கும்‌ பிராரப்த கர்மம்‌ முற்றிலும்‌ நலமே வடி 
வெடுத்ததாக இருக்கும்‌. ஒரு சரீரத்தில்‌ அவன்‌ வாழ்ந்திருக்‌ 
கிறான்‌ என்றாலும்‌ அந்தச்‌ சரீரத்தைக்கொண்டு அவன்‌ 
யாண்டும்‌ கலனையே செய்கிறான்‌. அவன்‌ மொழிவதெல்லாம்‌ 
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உலகுக்கு நலம்‌ தருவதாகும்‌, அவன்‌ உள்ளத்தில்‌ உதிக்கும்‌ 
எண்ணங்களெல்லாம்‌ நல்ல எண்ணங்களாகவே இருக்கும்‌, 
அத்தகைய ஞானி எங்குச்சென்றாலும்‌ அவனுடைய சான்னித்‌ 
யம்‌ உலகுக்கு அருளை வழங்க வல்லதாகும்‌. அருள்‌ சொரூப 
மாக அவன்‌ இலங்குகிறான்‌. அவனுடைய சான்னித்தியத்‌ 
தால்‌ கொடியவர்கள்‌ நல்லவர்களாக மாறியமைவார்கள்‌. 
அவன்‌ பேச்சு ஒன்றும்‌ பேசாதிருந்தாலும்‌ அவனுடைய அரு 
ளால்‌ உலகத்தவர்‌ நலம்‌ பெறுவர்‌. அத்தகைய மேலோ 
னிடத்திருந்து தீய செயல்‌ எதும்‌ உரு எடுக்க இடமில்லை, 
நிறை ஞானிக்கும்‌ வெறும்‌ பேச்சாளனுக்கும்‌ இடையில்‌ 
உள்ள வேற்றுமை இதுவேயாம்‌. வடதுருவத்துக்கும்‌ தென்‌ 
துருவத்துக்கும்‌ உள்ள வேற்றுமையை இவர்களுக்கிடை 
யில்‌ காணலாம்‌. வெறும்‌ பேச்சுப்பேச எந்தக்‌ கயவனுக்கும்‌ 
இயலும்‌, கிளிகள்கூடப்‌ பேசுகின்றன. பேசுவது வேறு, 
அனுபூதி அடைவது வேறு. தத்துவங்களை எடுத்து விளக்கு 
வதும்‌, தர்க்கங்கள்‌ புரிவதும்‌, நூல்கள்‌ அமைப்பதும்‌, கோட்‌ 
பாடுகளை விளக்குவதும்‌, தேவாலயங்கள்‌ கட்டுவிப்பதும்‌, 
சமயங்களைப்‌ பரப்புவதும்‌ போன்ற செயல்களை நல்வினை 
கள்‌ என்று நவிலலாம்‌. ஆனால்‌ சுவானுபூதியோடு ஒப்பிடு 
மிடத்து இவையாவும்‌ பயனற்றவைகளாய்ப்‌ போகின்றன. 
ஒரு தேசத்துக்கும்‌, வரையப்பட்ட அந்த தேசப்படத்துக்கும்‌ 
எவ்வளவு வித்தியாசமிருக்கிறதோ அவ்வளவு வித்தியாசம்‌ 
சுவானுபவத்துக்கும்‌, வெறும்‌ வாய்ப்பேச்சக்கும்‌ இடையில்‌ 
இருக்கிறது. சுவானுபூதி அடைந்தவர்களுக்கு சாமர்த்தியம்‌ 
வாய்ந்த பேச்சு வார்த்தையும்‌ தர்க்கமும்‌ தேவையில்லை: 
உள்ளங்கை நெல்லிக்கனிபோன்று உண்மையை அவர்கள்‌ 
நேர்‌ சாக்ஷாத்கரிக்கின்‌ றனர்‌. ஆத்ம சொருபம்‌ எது என்பு 
தற்கு அவர்களுடைய சான்னித்தியமே வீளக்கமாகிறது. 
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காலமெல்லாம்‌ அத்தகைய நிறைஞானியோடு சம்வாதம்‌ 
புரிய பலர்‌ முன்வரலாம்‌. ஆனால்‌ சம்வாதங்கள்‌ அனைத்தும்‌ 
குழந்தைகளின்‌ பிதற்றல்‌ என்று நிறைஞானி ஒருவன்‌ புன்‌ 
னகை பூத்தவனாக இருக்கிறான்‌. குழந்தைகள்‌ பிதற்றிக்‌ 
கொண்டிருக்கட்டும்‌ என்று அவன்‌ வீட்டுவைக்கிறான்‌. நாடு 
ஒன்றை நேரில்‌ சென்று பார்த்து வந்தவன்‌ ஒருவன்‌ இருக்‌ 
கிரான்‌. அவனிடம்‌ பலர்‌ வந்து அத்தகைய நாடு எதுவும்‌ 
இப்பூவுலகில்‌ இல்லை என்று பெருமிதமாகப்‌ பேசுகிறார்கள்‌. 
அவர்களுடைய பேச்சை நாடு அறிந்த மனிதன்‌ பொருள்‌ 
படுத்துவதில்லை, இதுவே ஞானிக்கும்‌ வெறும்‌ பேச்சாளர்ச்‌ 
கும்‌ இடையில்‌ உள்ள வேற்றுமை. சுவானுபூதியில்‌ ஆத்‌ 
மாவை சாக்ஷ£த்கரிப்பதே சமயத்தின்‌ முடிவான கோக்க 
மாகும்‌. ஆத்மாவை சாக்ஷாத்கரிக்க மனிதன்‌ ஆயத்தமாக 
இருக்கிறானா என்பது கேள்வி. அதை நரடுகின்றவனுக்கு 
அது கிட்டும்‌, சுவானுபூதி அடையப்‌ பெருதவனுக்கும்‌ 
நாஸ்திகனுக்கும்‌ இடையில்‌ அதிக வித்தியாசமில்லை. இது 
ஒன்றிலும்‌ எனக்கு நம்பிக்கை இல்லை என்று நாஸ்திகன்‌ 
வெட்டவெளியாகத்‌ தனது அக்ஞானத்தை வெளியீடுகின்‌ 
ரன்‌. ஆனால்‌ கடவுள்‌ இருக்கிறார்‌ என்று சொல்லிக்கொண்டு 
அவரை சாக்ஷாத்கரிக்க முயற்சி செய்யாத ஆஸ்திகன்‌ 
வெறும்‌ வாய்ப்பேச்சுக்காரன்‌ ஆகின்றான்‌. 

சுவானுபூதி அடையப்பெற்றவனுக்கு என்ன ஆகிறது 
என்பது அடுத்த கேள்வி, உள்ளது ஒரு பொருள்தான்‌ என்‌ 
பதை அனுபூதியில்‌ அறிந்துகொண்டோம்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌; அகண்ட வஸ்துவாகிற ஒன்றுதான்‌ இத்‌ 
தனையுமாகக்‌ காட்கி கொடுத்துக்கொண்டிருக்கிறது; அது 
ஒன்றே மெய்ப்பொருள்‌; அம்‌ மெய்ப்பொருளுல்கு நாம்‌ அன்‌ 
னியமானவர்கள்‌ அல்லர்‌ என்பதை அறிந்துகொண்டான 
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பிறகு நமக்கு என்ன ஆகிறது? நாம்‌ ஏதும்‌ செயலற்றுப்‌ 
போகின்றோமா? ஏதேனும்‌ ஓர்‌ இடத்தில்‌ நாம்‌ வெறுமனே 
உட்கார்ந்திருந்து உடல்‌ வாழ்க்கையை முடிவுக்குக்கொண்டு 
வருகிறோமா? “இந்த அனுபூதியைப்‌ பெறுவதால்‌ 
உலகுக்கு என்ன நன்மை உண்டாகிறது?” இது மிகப்‌ 
பழைய கேள்வி! உலகுக்கு அது நன்மை செய்யவேண்டும்‌ 
என்னும்‌ அவசியமுண்டா? அது நன்மை செய்தே ஆக 
வேண்டும்‌ என்னும்‌ கட்டுப்பாடு ஏதேனும்‌ உண்டா? (உல 
குக்கு அது என்ன நன்மை செய்யும்‌?” என்னும்‌ கேள்வி 
யைக்‌ கேட்பதற்கு மனிதனுக்கு யாது உரிமை இருக்கிறது? 
அக்கேள்வியின்‌ பொருள்தான்‌ என்ன? குழந்தை ஒன்றுக்கு 
கற்கண்டு பிடிக்கிறது. மின்சக்தியைப்பற்றிய ஆராய்ச்சி 
ஒன்றை நீ செய்துகொண்டிருக்கின்றாய்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. “மின்சக்தி கற்கண்டு வாங்கித்தருமா?” என்று 
குழந்தை கேட்கிறது. *இல்லை' என்று நீ பதில்‌ சொல்லு 
கின்றாய்‌. “அப்படியானால்‌ அதில்‌ நலன்‌ யாது உளது?” 
என்று குழந்தை கேட்கிறது, அதே பாங்கில்தான்‌ ‘உல 
குக்கு அது என்ன நன்மை செய்யும்‌; அது நமக்குப்‌ பணம்‌ 
தருமா?” என்று மக்கள்‌ கேட்கின்றனர்‌. “இல்லை என்னும்‌ 
விடை வருகிறது. * அப்படியானால்‌ அதில்‌ யாது நன்மை 
உளது?” உலகுக்கு நலம்‌ செய்வது என்பதைப்பற்றி மக்கள்‌ 
கொண்டுள்ள கருத்து இதுவேயாம்‌, ஆயினும்‌ உலகுக்கு 
நலன்‌ அனைத்தையும்‌ உண்டுபண்ணுவது ஆத்மானுபூதி 
ஒன்றேயாம்‌. மெய்ப்பொருள்‌ ஒன்றுதான்‌ இருக்கிறது 
என்பதை அனுபூதியில்‌ அறிந்து அதை அடைந்தான 
பிறகு அன்பு என்னும்‌ ஊற்று வற்றிப்போமென்றும்‌, 
வாழ்க்கையில்‌ சுவைப்பதற்கு ஒன்றும்‌ இல்லாது போகும்‌ 
என்றும்‌, இம்மையிலும்‌ மறுமையிலும்‌ தாங்கள்‌ 
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நேசித்து வருபவைகளெல்லாம்‌ மறைந்துபட்டுப்போமென்‌ 
இம்‌ அன்னவர்‌ அஞ்சுகின்றனர்‌. அப்படி எண்ணுகின்ற 
வர்கள்‌ உண்மையை ஆழ்ந்து ஓர்ந்து பார்க்கவில்லை. தங்‌ 
களைப்பற்றி ஒன்றும்‌ நினையாது இருந்தவர்களே உலகுக்கு 
மிகப்‌ பெரிய நலன்களை உண்டுபண்ணியிருக்கின்றனர்‌. 
குனது அன்புக்குரிய பொருள்‌ அழிந்துபட்டுப்போம்‌ ஓர்‌ 
அற்ப உயீர்‌ அல்ல என்பதை அறிந்துகொண்டவனே உண்‌ 
மையில்‌ அன்பு பாராட்ட வல்லவனாகிறான்‌. தனது அன்புக்‌ 
குரிய பொருள்‌ வெறும்‌ மண்ணாங்கட்டி அல்ல, சாக்ஷாத்‌ பரம்‌ 
பொருளே என்று அறிந்துகொள்பவனே உண்மையில்‌ 
அன்பு பாராட்ட வல்லவனாகின்றான்‌. கணவனாக வடிவெடுத்‌ 
கிருப்பவர்‌ கடவுளே என்பதை அறிந்துகொள்ளும்‌ மனைவி 
தான்‌ உண்மையில்‌ அன்பு பாரர்ட்ட வல்லவள்‌ ஆகிறாள்‌. 
தன்‌ மனைவியாக வடிவெடுத்திருப்பவர்‌ கடவுளே என்பதை 
அறிந்துகொள்ளும்‌ கணவனே மனைவியை உள்ளன்போடு 
நேசிக்க வல்லவன்‌ ஆகிறான்‌. தன்‌ குழந்தைகளாக வடி 
வெடுத்திருப்பவர்‌ கடவுளே என்பதை அறிந்துகொள்ளும்‌ 
தாய்க்கே தன்‌ குழந்தைகள்மீது உண்மையான அன்பு 
செலுத்தமுடியும்‌, கடவுள்தான்‌ தனது விரோதியாகத்‌ 
தென்பட்டுக்கொண்டிருக்கிறார்‌ என்பதை அ.றிந்துகொள்பவ 
னுக்கே விரோதியையும்‌ உள்ளன்போடு நேசிக்கமுடியும்‌. 
சான்றோனாக வடிவெடுத்திருப்பவர்‌ கடவுளே என்பதை 
அறிந்துகொள்ளுபவன்தான்‌ சான்றோர்களை உள்ளன்‌ 
போடு நேசிக்க வல்லவன்‌ ஆகிறான்‌. அத்தகைய அனு 
பூதிமான்‌ ஒருவனே கயவர்களுள்‌ கடைப்பட்ட கயவனையும்‌ 
உள்ளன்போடு நேசிக்கிறான்‌. ஏனென்றால்‌ கயமையின்‌ 
காட்சிக்கும்‌ அடிப்படையாக இருப்பவர்‌ கடவுள்‌ ஒருவரே 
என்பதை அவன்‌ அனுபூதியில்‌ அறிந்துள்ளான்‌. கான்‌: 


476 ஞானயோக விளக்கம்‌ 


என்னும்‌ சிறுமையை அறவே அகற்றியபின்‌ அதற்குப்‌ 
பதிலாக தான்‌ என்னும்‌ தெய்வத்தை நிலைநாட்டுகின்ற 
மேலோனே உலகை உய்விக்க வல்லவனாகிறான்‌. அத்தகைய 
மேலோனுக்கு அண்டத்தின்‌ காட்சி முழுதும்‌ அறவே மாறிப்‌ 
போகிறது. துன்பத்தையும்‌ துயரத்தையும்‌ விளைவிக்கின்ற 
காட்சி ஒன்றும்‌ அவனுக்குக்‌ கிடையாது, போராட்டம்‌ 
என்பது அவன்‌ மனத்தகத்தினின்று போயொழிகிறது. ௮க்‌ 
ஞானத்தில்‌ இருப்பவனுக்கோ இப்பிரபஞ்சம்‌ ஒரு சிறைச்‌ 
சாலை போன்றது. ஆங்கு அவன்‌ ஒரு கவளம்‌ உணவின்‌ 
பொருட்டு நாள்தோறும்‌ திண்டாடவேண்டும்‌, போராட 
வேண்டும்‌, போட்டிபோடவேண்டும்‌. ஆனால்‌ ஆத்மானுபூதி 
அடையப்‌ பெற்றவனுக்கு இப்பிரபஞ்சம்‌ ஒரு பெரிய விளை 
யாட்டுமேடை. அவனுக்கு அது அழகுமிக நிறைந்தது. *இப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ எத்தகைய செளந்தரியம்‌ நிறைந்தது!” என்று 
இயம்பத்‌ தகுதியுடையவன்‌ அவன்‌ ஒருவனே. நலன்‌ அனைத்‌ 
தும்‌ இவ்வுலகில்‌ உண்டு என்று இயம்பத்‌ தகுதியானவன்‌ 
அவன்‌ ஒருவனே. ஆத்மானுபூதியினின்‌ று விளையும்‌ பெரு 
நன்மை இதுவேயாம்‌. எல்லாம்‌ கடவுளீன்‌ சொருபம்‌ என்‌ 
னும்‌ காட்சியைக்‌ காண்பவனுக்கு இங்கு இடுக்கண்களும்‌, 
இடைஞ்சல்களும்‌, போராட்டங்களும்‌ இல்லை. கடவுள்‌ தத்து 
வத்தின்‌ ஒரு சிறு பகுதியையாயினும்‌ மானுடவர்க்கம்சுவானு 
பூதியில்‌ பெற்றுவருமாயின்‌ உலகக்காட்சி பின்பு அறவே 
மாறிப்போம்‌, போராட்டம்‌, சண்டை சச்சரவுக்குப்‌ பதிலாக 
பிறகு சாந்தமே யாண்டும்‌ நிலவும்‌, மற்றவர்களுக்கெல்லாம்‌ 
முன்னமே நான்‌ மேல்நிலைக்குப்‌ போயாகவேண்டும்‌ என்‌ 
னும்‌ காட்டுமிராண்டித்தனமும்‌ இவ்வுலகைவிட்டு விலகிப்‌ 
போம்‌. காட்டுமிராண்டித்தனம்‌ போயொழிந்தால்‌ அத்‌ 
துடன்‌ போராட்டம்‌ அற்றுப்போம்‌. வேற்றுமை வீலகிப்‌ 
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போம்‌. பொருமை இருக்குமிடம்‌ தெரியாது போய்மறையும்‌. 
கேடனை த்தும்‌ மாயமாய்‌ மறைந்துபோம்‌. இம்மண்ணுலகமே 
அப்பொழுது விண்ணுலகமாகக்‌ காட்சிகொடுக்கும்‌, இங்கு 
வசித்திருப்பவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ தேவதைகள்‌ ஆவார்கள்‌. 
தேவதைகள்‌ தேவதைகளோடு இணங்கியிருக்கும்பொழுது 
கேடு என்ன விளைந்துவீடும்‌! ஆத்மானுபூதியின்‌ பெருகன்மை 
இதுவேயாம்‌. சமுதாயத்தில்‌ தென்படும்‌ அனைத்தும்‌ உரு 
மாறுகின்றன. மனிதன்‌ கொடுமை வாய்க்கப்பெற்றவன்‌ 
என்னும்‌ எண்ணம்‌ அகன்றுபோம்‌, மனிதனுக்குக்‌ கிடைக்கும்‌ 
முதல்‌ லாபம்‌ இதுவேயாம்‌. தவறுதல்‌ ஒன்று செய்துள்ள 
மனிதன்‌ ஒருவனைப்‌ பார்த்துப்‌ பரிகசிக்கும்‌ பாங்குடைய 
வனாக அப்பொழுது நீ இருக்கமாட்டாய்‌, நெறிவழுவிப்‌ 
போன மாது ஒருத்தியும்‌ பரம்பொருளின்‌ புறத்தோற்றம்‌ 
என்னும்‌ மெய்யறிவு அப்பொழுது நிலைபெற்றிருக்கும்‌. 
ஆதலால்‌ அப்பொழுது வெறுப்புக்கு இடமில்லாது போம்‌. 
அற்பப்‌ பொறாமைக்கும்‌, தண்டனைகளுக்கும்‌ இடமில்லாது 
போய்விடுகிறது. பேரன்பு ஒன்றே யாண்டும்‌ நிலைபெற்றி 
ருக்கும்‌, செங்கோல்‌ செலுத்தி மக்களை நேர்மைப்படுத்துதற்கு 
அப்பொழுது அவசியம்‌ ஏதும்‌ இல்லாது போகிறது. அனைத்‌ 
தையும்‌ நேர்மைப்படுத்துகின்ற பேரன்பு ஆட்சிபுரியும்‌, 


இவ்வுலகைத்‌ தெய்வப்பெற்றி நிறைந்ததாக மாற்றி 
யமைக்க நமக்கு இயலும்‌. அதற்கு உபாயம்‌ ஒன்று உண்டு. 
உலகிலுள்ள மக்களுள்‌ கோடிபேர்களுள்‌ ஒருவன்‌ இவ்வுபா 
யத்தைக்‌ கையாள முன்வந்தால்‌ போதுமானது. அப்படி 
முன்வருகின்ற சிறு கூட்டத்தார்‌ தூய்மையே வடிவெடுத்த 
வர்களாக இருக்கவேண்டும்‌. அவர்கள்‌ நாள்தோறும்‌ சில 
நிமிஷ நேரம்‌ அமைதியாக அமர்ந்துகொண்டு உண்மைக்கு 
ஒத்துள்ள உயர்ந்த எண்ணங்களை ஆழ்ந்து எண்ண 
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வேண்டும்‌. அவையாவன: *: மக்களாகவும்‌, விலங்குகளா 
கவும்‌, ஏனைய உயிர்களாகவும்‌ தோன்றியுள்ள உயிர்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ உண்மையில்‌ தெய்வ சொருபங்களே. அந்த ஒரு 
பொருளே உயீர்கள்போன்ற இத்தனை வடிவங்களில்‌ தோன்‌ 
றிக்கொண்டுள்ளார்‌. ”” இத்தகைய முயற்சியின்‌ மூலம்‌ அதி 
விரைவில்‌ இவ்வுலகை மேலாம்‌ உலகமாக மாற்றியமைக்க 
லாம்‌. “தத்‌ த்வமஸி'— நீ மெய்ப்பொருள்‌ சொரூபம்‌ என்னும்‌ 
இந்த எண்ணத்தைப்‌ பலபேர்‌ ஆழ்ந்து எண்ணுமளவு உயிர்‌ 
களின்‌ வாழ்வே பெருவாழ்வாக மாறியமைகிறது. மனத்தகத்‌ 
துள்ள எண்ணத்துக்கு ஏற்ப புற உலக வாழ்க்கை மாறி 
யமைகிறது. இது வாழ்க்கையைப்‌ பற்றிய பேருண்மை, 
தெய்விக எண்ணம்‌ மனத்துக்குள்‌ வந்து வாய்த்தால்‌ புற 
உலக வாழ்வும்‌ தெய்விகமாக மாறியமைகிறது. 
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புண்யம்‌, பாபம்‌, சுகம்‌, துக்கம்‌ எனக்கில்லை, மந்த 
ரம்‌, தீர்த்தம்‌, வேதம்‌, வேள்வி எனக்கில்லை. உணவோ, 
உண்ணலோ, உண்பவனோ நான்‌ அல்லன்‌. சிதானந்த 
ரூபமாகிய சிவம்‌ நான்‌, சிவம்‌ நான்‌. 
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எனக்கு மரணமில்லை, பயமில்லை, ஜாதிபேதமில்லை. 

தந்‌ைத, தாய்‌, ஜனனம்‌ எனக்கில்லை, உற்றார்‌, உற 
வினர்‌, குரு, சிஷ்யன்‌ எனக்கில்லை. சிதானந்த ரூப 
மாகிய சிவம்‌ நான்‌, சிவம்‌ நான்‌. 

எம்‌ எ்கணி போனி இர ௭௭௭ என்னார்‌ 

4 af எண்‌ ஏரண ணன: (rate fraser ॥ 


நிர்விகல்ப நிராகார வடிவம்‌ நான்‌. அகண்டாகார 
மாதலால்‌ நான்‌ எங்குமிருப்பவன்‌. இந்திரியங்களில்‌ 
எனக்குப்‌ பற்று இல்லை. இந்திரியங்களால்‌ அறியப்‌ 
படாதவனாகிய எனக்கு முக்தி நாட்டம்‌ தேவை இலலை. 
சிதானந்த ரூபமாகிய சிவம்‌ நான்‌; சிவம்‌ நான்‌. 





| ர ட்‌ தபோவனத்‌ தொடர்‌ 31 


x= 
5+ 


“4 


டத எ 
்‌ ்‌ | 04 வூ: 2 
3 . 


ஸரீ ராமகிருஷ்ண தபோவனம்‌ 


, தத்து திருப்பசாய்த்துறை-639 115 
உ, த ழ்‌ : திருச்சி ஜில்லா 
ப்‌ ள்‌ ஆ 3 





